 CS și CD W S NOU în viață, ȘTIINȚĂ, TEHNOLOGIE S F Anisimov G A Gurev PROBLEMA SENSULUI VIEȚII ÎN RELIGIE ȘI ATEISM SERIA ATEISM ŞTIINŢIFIC ' NOU în viață, ȘTIINȚĂ, TEHNOLOGIE Serie „Ateismul științific” nr , Publicat lunar din S F Anisimov, doctor în filozofie G A Gurev, candidat la științe pedagogice PROBLEMA SENSULUI VIEȚII ÎN RELIGIE SI ATEISMUL Editura „Knowledge” Moscova BBC A Referent — I A Kryvelev, doctor în științe filozofice, cercetător principal la Institutul de Etnografie al Academiei de Științe a URSS Autori — ANISIMOV S F » Profesor al Facultății de Filosofie, Universitatea de Stat din Moscova M V Lomonosov Boler autor de publicații despre problemele moralității și eticii - manuale, monografii, broșuri, articole * Monografii: Progres moral și religie M , ; Valorile sunt reale și imaginare M , ; Moralitate și comportament M , GUREV G A - candidat la științe pedagogice, veteran al propagandei ateiste Autor de cărți și articole despre ateism și filosofia științelor naturii, Anisimov S F , Gurev G A A Problema sensului vieții în religie și ateism - M : Cunoașterea, - p - (Nou în viață, știință, tehnologie Seria „Ateismul științific”; Nr ) copeici Pamfletul dezvăluie interpretarea marxist-leninistă a problemei sensului vieții umane și critică învățătura religioasă care consideră viața umană ca o introducere în „viitorul” viața de apoi Autorii arată în mod convingător că o viziune optimistă asupra lumii, de regulă, este asociată cu viziunea asupra forțelor sociale avansate, în timp ce o viziune pesimistă este inerentă în conștiința claselor sociale recționare Broșura este destinată lectorilor, propagandiștilor, studenților și profesorilor universităților publice, toți interesați de problemele ateismului științific BBK (g) Editura „Cunoașterea”, INTRODUCERE Care este sensul existenței omului și a omenirii? Religia rezolvă această problemă? Cum îl interpretează ateismul științific? Aceste întrebări au ocupat de mult poeți, filozofi și oameni de știință Mica selecție de opinii ale unor oameni marcanți incluse în colecție este doar o picătură în oceanul de declarații despre sensul, viața, chemarea unei persoane și fericirea sa Problema esenței sociale a omului, a locului său în lume și a scopului se află în centrul atenției materialismului științific, a fondatorilor acestuia și a altor teoreticieni proeminenți ai marxismului - Bebel, Plehanov, Lunacharsky După cum se poate vedea din spusele lor, sensul vieții și fericirea unei persoane avansate, a unui revoluționar, este într-o muncă neobosită și dezinteresată în folosul oamenilor - contemporani și descendenți Viața nu stă pe loc Fiecare epocă istorică pune noi probleme oamenilor, le umple viața cu conținut nou A doua jumătate a secolului XX a fost marcată, pe de o parte, de progrese fără precedent în știință și tehnologie, precum și de intrarea multor popoare pe calea progresului social; pe de altă parte, explozia aspiraţiilor egoiste ale grupărilor imperialiste reacţionare, cultivarea pasiunilor şi instinctelor de jos ale indivizilor Au apărut tendințe de dezumanizare a modului de viață, a gândurilor și a comportamentului, devalorizarea valorilor morale, care sunt generate de criza generală a capitalismului, dăunătoare sănătății spirituale a oamenilor Ideologii burghezi creează una mai întunecată decât cealaltă distopie, pictează imagini ale morții apocaliptice a omenirii, fac previziuni pesimiste pentru viitorul apropiat, încercând să insufle în mintea maselor un sentiment de lipsă de apărare, o stare de moarte care se răspândește printre mass-media și propagandă Toate acestea exacerba foarte mult problema sensului vieții umane Înțelegerea religioasă a problemei sensului vieții* își duce „soluția” dincolo de limitele existenței efectiv date unei persoane, „lumii celeilalte” și este în deplină armonie cu stările de confuzie și pesimism menționate mai sus Dacă oamenii sunt neputincioși să înțeleagă esența proceselor sociale, să nu mai vorbim de a le gestiona, atunci trebuie să încetăm să ne gândim la semnificația existenței omului și a omenirii și să ne bazăm pe mila „puterilor superioare” inaccesibile rațiunii umane Viața societății moderne este extrem de complexă și contradictorie Pentru a o naviga corect, pentru a lua o poziție atentă și activă în sistemul de relații sociale, o persoană trebuie să înțeleagă esența evenimentelor care au loc, să-și determine atitudinea față de acestea și să dezvolte o poziție activă de viață Deși această problemă, care îi privește pe toți și pe toți, face obiectul unei atenții deosebite într-o serie de publicații monografice și de divulgare științifică, ea este încă insuficient dezvoltată Mai mult, în condițiile moderne, urgența problemei a crescut enorm Sperăm că selecția materialelor din colecția propusă îi va ajuta pe propagandiștii ateismului să înțeleagă mai profund această problemă de actualitate, dar dificilă, și să ofere noi argumente serioase împotriva soluției religioase imaginare a problemei sensului vieții ÎNŢELEGEREA ŞTIINŢIFICĂ ŞI RELIGIOSĂ A SENSULUI VIEŢII UMANE Pentru om și umanitate, cea mai mare valoare este însăși existența lor, viața Fără relație cu această valoare, orice altceva își pierde sensul Care este sensul vieții umane? Răspunsul la această întrebare este extrem de important Fie Vezi: Dnisimov S F Știință și religie despre sensul vieții * M , ; Gurev G A Despre sensul vieții M , ; Kapranov V A Sensul moral al vieții și activității umane L, ; Karpov M M Despre moartea și nemurirea omului Rostov-pe-Don, , Komarov V K Despre fericire și sens patru cealaltă decizie a lui, conștientă sau semi-conștientă, determină modul de viață al unei persoane, scopurile și interesele sale, alegerea profesiei, prietenii, norma de comportament Întrebarea „de ce am trăit” sau „de ce trăiesc” mai devreme sau mai târziu apare în mintea unei persoane Mai ales adesea îi îngrijorează pe vârstnici, care, dintr-un motiv sau altul, au nevoia să dea socoteală despre viața lor, să cântărească ce a fost valoros în ea și ce greșeli au fost făcute, ce trebuie corectat în fața bătrânilor iminente vârsta și unde să direcționeze forțele rămase Aparent, ar fi mai bine pentru societate și pentru individ însuși dacă această întrebare, în toată semnificația ei filozofică și seriozitatea vitală, ar apărea în mintea unei persoane (sau i-a fost pusă înaintea de către alții) în tinerețea sa, când alege calea vieții, determină destinația lui personală în ea Din păcate, mulți oameni nu se gândesc la această problemă Pe viitor, însă, se dovedește că cei mai buni ani ai vieții au fost petrecuți într-un vârtej de hobby-uri și influențe destul de haotice și întâmplătoare, s-au făcut multe greșeli care uneori sunt greu sau imposibil de corectat Fiecare persoană ar trebui să se gândească la viața sa, să poată distinge în ea ceea ce este valoros de neprețuit și anti-valoros Experiența istoriei, viața și munca unor oameni de seamă mărturisesc că ei, de regulă, deja în tinerețe și-au stabilit un scop, căruia și-au dedicat întreaga viață Această regularitate particulară a dezvoltării individuale este perfect ilustrată, de exemplu, de viața și activitatea revoluționară a lui K Marx, F Engels, V I Lenin Fiecare faptă semnificativă necesită întreaga viață a unei persoane și, prin urmare, o persoană care vrea să lase în urmă ceva valoros și, prin urmare, merită nemurirea în memoria oamenilor, trebuie să-și dedice întreaga viață cauzei alese Și aceasta presupune o soluție conștientă și atentă la întrebarea despre sensul vieții și scopul cuiva în ea deja în primii ani Materialismul neagă nemurirea personală a omului Pentru că viața fiecărei persoane este finită și finală a vieții Volgograd, ; Pantskhava I, D Omul, viața și nemurirea lui M „ ; Titov V A Poziția de viață activă a individului M , ; Tugarinov V P Despre sensul vieții L , ; Sogomonov Yu V Despre sensul vieții Baku, și alții cinci cea a ei este moartea, atunci poate exista credința că viața nu are sens Pe această bază, teologii susțin că negarea materialistă a nemuririi personale face ca sistemul de credințe atee să fie pesimist O viziune presupusă optimistă asupra vieții și, în consecință, o dispoziție optimistă poate fi dată doar de o religie care afirmă nemurirea personală Astfel, Girardi, consilier pe treburile necredincioșilor la Vatican, susține că atingerea scopurilor pământești și satisfacerea tuturor intereselor pământești nu oferă libertate absolută Pentru că „moartea este cea mai înaltă alienare, iar liderul marxist, după lupta sa adesea victorioasă împotriva diferitelor tipuri de alienări private, este nevoit să capituleze în fața înstrăinării generale pe care moartea o aduce cu el, este forțat să piardă bătălia decisivă” Acest argument, care demonstrează, potrivit teologilor, superioritatea viziunii religioase asupra lumii asupra ateismului, nu poate fi neglijat Dogma nemuririi personale și a răzbunării vieții de apoi pentru mulți credincioși rămâne un factor psihologic care le întărește credința În disputele lor cu ateii, unii apărători ai creștinismului au prezentat următoarea poziție: dacă sufletul nemuritor și viața de apoi există, atunci credinciosul câștigă mult în comparație cu ateul, dar dacă nu există, atunci cel dintâi cel puțin nu există pierde orice / Acest argument nu este nou În literatura teologică și atee, el este cunoscut drept „pariul” lui Blaise Pascal B Pascal (secolul al XVII-lea), fizician de seamă, dar mistic în viziunea sa asupra lumii, a înaintat o dilemă, care ar dovedi superioritatea credinței religioase față de ateism: un credincios, dacă câștigă un „pariu” cu un ateu, câștigă veșnic fericirea, iar dacă pierde, pierde uneori doar o scurtă viață dedicată slujirii ficțiunii; ateul, dacă învinge, capătă o viață scurtă, după care încă urmează distrugerea, iar dacă pierde, atunci este sortit chinului veșnic Slăbiciunea acestui raționament este evidentă: nu este adevărat că credinciosul nu pierde nimic dacă sufletul nemuritor și viața de apoi Girardi J , Marxism and Christianity, M , , p nu exista viata Cert este că, de dragul „mântuirii” sufletului pentru viața veșnică (ceea ce, totuși, nu a fost dovedit), trebuie să renunțe la valorile vieții pământești care i-au fost date în mod sigur, în plus, o singură dată Valorile credibile sunt astfel sacrificate „valorilor”, a căror realitate este îndoielnică chiar și pentru credincioși înșiși Este posibil ca credința într-o răsplată postumă a fericirii eterne să ofere unor credincioși un sentiment de satisfacție Dar acest sentiment este un simplu fapt psihologic și nu face nimic pentru a dovedi o soluție filozofică sau religioasă la întrebarea sensului existenței pământești a omului, Existența umană este finită Dar fiecare existență finită este un element sau o etapă a altei existențe, mai lungi sau chiar infinite Evident, scara de măsurare a valorii unei existențe finite ar trebui căutată nu în sine, pentru că ea depășește limitele ei, ci într-o altă existență Cu alte cuvinte, măsura oricărei valori relative trebuie căutată în cea mai mare valoare căreia îi este subordonată valoarea relativă dată Pentru religie, cea mai mare valoare care subjugă o persoană este Dumnezeu Valoarea unei persoane este determinată în relația sa cu Dumnezeu, manifestată în „uniunea cu Dumnezeu” Astfel, sensul existenței pământești a omului ar trebui căutat nu în sine, ci într-un scop divin transcendent Conform doctrinei creștine, acest scop este predestinarea divină a „aleșilor” la „mântuire” pentru viața veșnică binecuvântată Este de la sine înțeles că scopul divin implică nemurirea individuală, cel puțin pentru „aleși” O astfel de „soluție” la problema sensului vieții, împărtășită de creștinism, islam, iudaism și multe alte religii răspândite, este simplă și accesibilă minții cele mai nedezvoltate Cu toate acestea, dezavantajul său esențial, care elimină orice altceva, este că este fals: pe lângă lumea lucrurilor reale care ne-a fost dată în mod sigur, se presupune că există o lume supranaturală și, pe lângă viața pământească care ne-a fost dată în mod sigur, există este și nemurirea din altă lume Falsitatea sa constă în faptul că valorile reale ale ființei devin dependente de valorile presupuse mai mari, dar în realitate iluzorii, cred noi suntem X Astfel, soluția religioasă la întrebarea sensului vieții este o pseudo-soluție, o ficțiune Cu toate acestea, filozofii religioși consideră că o astfel de soluție este singura posibilă În opinia lor, orice sistem de vederi care neagă transcendentul predat și încearcă să determine sensul existenței omului și a omenirii, fără a depăși această existență, este inutil și pesimist „Generație după generație, într-o succesiune lentă, este atrasă în mormânt, lăsând toate treburile și toate grijile”, scria filozoful idealist rus S Bulgakov „Și vor să ne asigure că deservirea acestor cauze și a acestor preocupări de dragul ei este capabilă nu numai să umple, ci și să cuprindă viața Această religie a umanității este un fel de filozofie a cimitirului Chiar și V S Solovyov a susținut că într-un anumit sens este posibil să se justifice existența omului prin slujirea umanității Dar, a mai raționat filosoful mistic, sensul istoriei omenirii în sine este de neînțeles fără asumarea unui scop transcendental Există mai multe prostii în poveste decât sens și nu oferă niciun material pentru rezolvarea problemei Dacă nu există niciun scop rațional necunoscut pentru noi în lume, atunci nu are nici un sens în el, este „jucăria șansei oarbe” Pentru ca sensul să prevaleze asupra prostiei, binele asupra răului în lume, este necesar un început rațional-bun supraomenesc Critica înțelegerii atee a sensului vieții de către teologi se rezumă la un simplu silogism: fără asumarea lui Dumnezeu nu există sens în existența omenirii și, prin urmare, în existența fiecărei persoane în parte Pentru că ceea ce întregul nu posedă nu poate fi posedat de o parte a întregului dat Acest lucru dă teologilor motive să afirme că o soluție științifică la problema sensului vieții este imposibilă; numai religia poate răspunde la această întrebare Cu fiecare ocazie, teologii își susțin concluziile cu referiri la declarațiile unor oameni de știință de seamă care nu s-au eliberat de prejudecățile viziunii religioase asupra lumii „De unde am venit și unde mă duc? Aceasta este marea întrebare esențială, aceeași pentru noi toți În știință, - spune celebrul Bulgakov S N Inteligența și religia (despre natura contradictorie a viziunii moderne non-religioase asupra lumii) M , , p optsprezece Vezi: Solovyov V Sobr soch, v , Sankt Petersburg, , p - , fizician E Schrödinger, nu există răspuns la această întrebare” În ce anume vede creștinismul scopul vieții pământești a unei persoane? Apărătorii bisericii au o părere foarte înaltă despre soluția creștină a problemei sensului vieții După cum scrie unul dintre ideologii ortodocși moderni, în afara învățăturii creștine, o persoană „nu își poate înțelege existența în niciun fel Această învățătură este cea mai autorizată învățătură, cea mai consecventă cu aspirațiile spiritului uman, despre scopul ultim al existenței umane și sensul vieții sale Scopul vieții creștine, scrie un alt predicator ortodox, este mântuirea sufletului Această „mântuire” pentru viața veșnică de apoi este „principalul adevăr religios” Întrucât viața pământească este un moment de scurtă durată în ajunul eternității, ea nu ar avea nici un sens și nici un sens, dacă nu într-o singură împrejurare: este dată omului ca un test, pe baza căruia soarta ulterioară a sufletului uman nemuritor este apoi determinată În același timp, este important să subliniem că creștinismul refuză de fapt să răspundă la o altă întrebare - despre sensul existenței omenirii Biblia și dogmatica nu oferă motive pentru care Dumnezeu a decis cândva să creeze lumea și omul Mai exact, conform doctrinei creștine, împărtășită de catolicism, protestantism și ortodoxie, existența omenirii are în ochii lui Dumnezeu semnificația unui fel de experiment: a verifica cum se vor comporta oamenii dacă li se oferă cunoștințe despre existența un creator capabil să le distrugă în fiecare moment, și în același timp libertatea de alegere, ascultarea față de Dumnezeu sau opoziția față de el Este clar că, cu o astfel de formulare a întrebării, sensul existenței omenirii este în afara competenței oamenilor - este în conștiința și scopurile lui Dumnezeu Întrucât nu omenirea, ci fiecare persoană în parte va raporta despre „Judecata de Apoi”, religia creștină nu este prea interesată de umanitate Când^ hri citat conform cărții: Kurt a R Ce spun oamenii de știință moderni despre Dumnezeu? Bruxelles, , p Cheber M Despre principiile de bază ale moralei creştine Manuscris Zagorsk, , p - Jurnalul Patriarhiei Moscovei, , nr , p , nouă Teologii știeni vorbesc despre sensul vieții, se referă doar la sufletul individual nemuritor, pe care îl posedă fiecare persoană în parte, în timp ce comunitățile umane nu îl posedă Soluția religioasă la întrebarea sensului vieții umane determină o clasificare religioasă specifică a valorilor, conform căreia tot ceea ce esențial și important pentru viața oamenilor își pierde sensul, iar multe cerințe și reguli exagerate și inutile sunt declarate importante și necesare Astfel, în enciclica papală „Mater et Magister” ( ), este condamnată decizia „hedonistă” a scopului vieții, care reduce totul la căutarea bunurilor materiale, în timp ce creștinismul oferă binecuvântări eterne, durabile, în deplină concordanță cu cuvintele mesajului apostolic: „Nu iubiți lumea, nici ceea ce este în lume Căci tot ce este în lume: pofta cărnii, pofta ochilor și mândria vieții, nu este de la Tatăl, ci din lumea aceasta Și lumea trece și pofta ei, dar cel ce face voia lui Dumnezeu rămâne în veac” (I Ioan : - ) Iezuitul F Lellot comentează aceste cuvinte în felul următor: „Bunurile materiale nu sunt scopul vieții Sunt doar mijloace care ar trebui să ajute o persoană să urce la Dumnezeu ”, pentru că, totuși, „moartea ne va obliga să sacrificăm cu totul tot ceea ce ne aduce progresul material; Nu este aceasta dovada că el nu este esențial pentru viețile noastre? Trebuie să fie întotdeauna gata să sacrifice unele beneficii materiale de dragul unei mari iubiri pentru Dumnezeu și aproapele S-ar putea întreba autorul: să zicem că lucrurile nu sunt necesare în spatele sicriului; dar de ce ar trebui oamenii să renunțe la bunurile materiale în această viață, cel puțin pentru utilizarea lor temporară în așteptarea beatitudinii? Pentru că dorința de bunuri pământești se îndepărtează de la credința în Dumnezeu, răspund teologii, iar această credință este mai presus de toate „Dacă un creștin ar începe să-și pună ca sarcină principală realizarea binecuvântărilor pământești”, ne învață teologul ortodox, „atunci ar uita cea mai înaltă numire a sa, pentru că „nici un slujitor nu poate sluji la doi stăpâni El nu poate sluji lui Dumnezeu și ' mamona” (Luca : ) Aceasta înseamnă că nu bunurile pământești sunt valoroase pentru o persoană, ci sufletul său, pe care îl datorează Lellott F Unde este adevărul? Bruxelles, , p , perfect pe parcursul întregii vieți pământești și protejează pentru viața veșnică fericită în împărăția cerurilor Prin urmare, având în vedere pericolul pe care lumea îl reprezintă pentru om în materie de mântuire, cuvântul lui Dumnezeu poruncește să nu iubim lumea, ci pe Dumnezeu Înțelegerea creștină a sensului vieții diminuează semnificația activităților utile oamenilor Într-un astfel de „serviciu pentru oameni” și nu pentru Dumnezeu, potrivit teoreticienilor creștini, nu are rost, pentru că toți oamenii își încheie încă existența pământească cu moartea Poate sensul vieții este în fericirea personală? Nu, este în sacrificarea fericirii de dragul lui Dumnezeu Poate sensul vieții este în lupta împotriva răului? Dar biruirea răului nu este scopul vieții creștine: „nu vă împotriviți răului”, căci „a Mea este răzbunarea, Eu voi răsplăti, zice Domnul” (Romani : - ) Răul poate fi distrus nu de forțele umane slabe, ci doar de Dumnezeu Astfel, în viața pământească a oamenilor nu există nimic care să fie îndreptat către pământ, către interesele vitale ale oamenilor, care să nu fie eliminate de creștinism ca valoare „Am fost creați în ordine”, insistă enciclica papală „Pacem in Terris”, „să acordăm respectul cuvenit lui Dumnezeu, să-L recunoaștem singur și să-L urmăm Acestea sunt legăturile evlaviei care ne unesc și ne leagă și din care derivă însuși cuvântul „religie” Toate acestea arată cât de departe așa-numita adaptare, sau modernism, în teologie, se abate de la ortodoxia veche când vine vorba de dogmele fundamentale ale creștinismului Numai în predicile lor, clerul, nedorind să insiste asupra unei interpretări prea ascetice a sensului vieții, încearcă să atenueze disprețul creștin ortodox față de viața pământească a unei persoane și de valorile acestei vieți, pentru a nu conflict cu ideile oamenilor moderni Chiar dacă unii ideologi religioși încearcă să reabiliteze valorile vieții pământești, ei totuși le subordonează dogmelor dogmei, străduindu-se astfel, pornind, ca să spunem așa, din interesele vieții pământești, să întărească aceeași religie religioasă credinţă Următoarea discuție este tipică în acest sens Cheber M Despre principiile de bază ale moralei creştine Manuscris, p L'Osservatore Romano, , IV unsprezece a unui duhovnic ortodox modern: „Creștinismul crede cu adevărat că sensul principal al vieții umane pe pământ este pregătirea pentru o tranziție demnă în eternitate, dar nu face asta în niciun caz pentru că vrea să slăbească și să devalorizeze semnificația vieții pământești, ci din cauza faptului imuabil al trecerii căii pământești a unei persoane și datorită credinței profunde că valorile spirituale dobândite aici pe pământ nu vor pieri ca urmare a morții fizice a unei persoane, ci se vor mișca împreună cu personalitatea sa într-o altă zonă a ființei, unde se vor dezvălui în toată frumusețea lor durabilă și se vor dezvălui mai deplin și mai perfect decât * o mai mare maturitate spirituală va fi atinsă de o persoană în timpul șederii sale pe pământ Așadar, din punctul de vedere al creștinismului, viața pământească nu are o valoare nesemnificativă, ci, dimpotrivă, o valoare excepțional de mare, și nici un minut pe pământ nu trebuie trăit în zadar Deci, valorile vieții pământești a unei persoane sunt astfel numai cu asumarea nemuririi personale și ca un fel de trecere la viața veșnică fericită Pe cont propriu, nu înseamnă mare lucru Mai mult, dacă le considerăm valori în sine, indiferent de ideea lui Dumnezeu și numai din punctul de vedere al intereselor vieții pământești a unei persoane, atunci ele se transformă în non-valori, deoarece îi distrag atenția de la scopul principal al acestei vieți - „mântuirea” Nu este nevoie să demonstrăm că o astfel de „soluție” la problema sensului vieții nu orientează oamenii spre activități care vizează îmbunătățirea condițiilor naturale și sociale ale vieții lor, „căci ce folos are o persoană dacă câștigă întreaga lume, dar îi strică sufletul?” (Marcu : ) Această decizie condamnă o persoană la singurătate, deoarece toată lumea este „salvată” singură Îndepărtează demnitatea unei persoane, deoarece vede în ea nu o valoare inerentă, ci doar un mijloc de a atinge obiective divine exterioare în raport cu el și inscrutabile K Marx citează cuvintele lui Plutarh că oamenii, însetați de nemurirea personală, lași „se disprețuiesc ca fiind născuți pentru o zi, instabili și incapabili de ceva demn” Toate acestea fac din critica înțelegerii religioase a sensului vieții cea mai importantă sarcină a teoriei științifice ZhMP, , nr , p Citat, după* Marx și Eigel F, Soch, vol , p ateismul şi etica marxist-leninistă Ateismul nu se poate limita doar la a critica soluția religioasă a problemei sensului vieții; în schimb, el trebuie să ofere o soluție științifică și o soluție optimistă, în ciuda faptului că știința neagă existența unui suflet nemuritor și, prin urmare, nemurirea personală S N Bulgakov a numit înțelegerea materialistă a sensului vieții „filozofie de cimitir”, deoarece exclude nemurirea personală Acest argument idealist este o perversiune grosolană a viziunii materialiste asupra lumii Practic, nu numai ateii, ci toți oamenii își concentrează gândurile zilnice în jurul intereselor vitale Mai mult, materialismul filozofic, care acordă o importanță excepțională valorilor existenței umane pământești, nu se concentrează pe moarte Dacă cineva se concentrează pe moarte, aceasta este religie În antichitate, cea mai frapantă viziune asupra lumii, tratarea morții, era epicureismul; dar epicurienii erau cei care se remarcau prin marea lor dragoste de viaţă În schimb, creștinismul, care promite nemurirea personală, este una dintre cele mai întunecate religii - cultul zeului răstignit Creștinismul, în primul rând, nu vede niciun sens în existența oamenilor în afara scopului divin, drept urmare istoria omenirii capătă un aspect absurd „ Pretinzând,” scria K Marx, „că neamul omenesc ajunge la desăvârșire în Hristosul lor, ei atribuie istoriei un scop final imaginar, presupus atins de Hristos; ele rup istoria la mijlocul cursului ei și numai din acest motiv, de dragul consecvenței, trebuie să treacă următoarele optsprezece secole drept o prostie sălbatică și un vid complet și scopurile vieții individului, între criteriile obiective şi subiective de evaluare a personalităţii şi a comportamentului acesteia Astfel, înțelegerea creștină a sensului vieții umane devine baza ideologică și justificarea individualismului În contrast, filosofia marxistă afirmă că sensul este K Marx și F Engels Soch , vol , p Formarea personalității este inseparabilă de sensul existenței rasei umane sau a societății G V Plehanov a subliniat că o persoană gânditoare „căută legături între viața sa și experiența istorică și mondială, prin urmare, sensul istoric și mondial” Numai în această condiție poate găsi criteriul obiectiv corect pentru evaluarea existenței sale personale V I Lenin a mai scris că este imposibil să rezolvăm corect problema scopului vieții, dacă pornim numai de la interesele individului Sensul vieții, chiar și pentru un individ, nu este subiectiv „ Scopurile omului sunt generate de lumea obiectivă și o presupun, o găsesc ca fiind dată, prezentă Dar unei persoane i se pare că scopurile sale sunt duse în afara lumii, independent de lume („libertate”)” Deci, soluția religioasă la întrebarea sensului vieții se bazează pe ideea antiștiințifică a nemuririi personale a individului, pe dogma nemuririi sufletului și a vieții de apoi Condamnă o persoană la singurătatea spirituală, smulgându-l de societate și umanitate, punându-l într-o legătură spirituală numai cu Dumnezeu Soluția religioasă a problemei sensului vieții îndepărtează valorile reale ale vieții și culturii, inclusiv valoarea vieții însăși, deturnând gândurile și energia unei persoane într-o lume de vise și iluzii Pentru ca existența lor să dobândească un sens real, oamenii trebuie să plece din interese reale, și nu interese imaginare, dintr-o înțelegere științifică, și nu religioasă, a sensului vieții și a tuturor valorilor ei Care este înțelegerea științifică a sensului vieții umane? După cum sa menționat deja, valoarea unui anumit fenomen este determinată de relația sa cu cea mai mare valoare În raport cu o persoană individuală, o astfel de valoare este umanitatea, existența ei progresivă Marxismul-leninismul indică legătura inextricabilă dintre existența persoanei umane și existența întregului social și chiar a universului cosmic Este inutil să vorbim despre sensul existenței universului material Adevărat, religia pune și „rezolvă” o astfel de întrebare, dar numai pentru că plasează lumea supranaturalului deasupra lumii materiale ca cea mai înaltă valoare a ființei, subordonând trupul Plehanov G V Soch , vol M, (b g ), p Lenin V I Poly col cit , vol , p , paisprezece pace În acest caz, putem vorbi despre sensul existenței Universului, care se presupune că ar trebui căutat în scopurile lui Dumnezeu sau, așa cum spun teologii catolici, în „planul divin” Viziunea științifico-ateistă asupra lumii, negând supranaturalul, crede că lumea este una, iar această unitate constă în materialitatea ei, prin urmare, știința nu poate ridica problema semnificației existenței lumii materiale „Înțelesul” existenței lumii este chiar în această existență* În consecință, atunci când vorbesc despre sensul vieții, se referă doar la sensul existenței omenirii și, în funcție de aceasta, la sensul vieții unei persoane individuale Creștinismul, afirmând personalitatea nemuritoare, neagă nemurirea rasei umane și a naturii în general, Judecata de Apoi îi apare creștinului sub forma unei iminente catastrofe cosmice universale, în care totul va dispărea cu excepția sufletelor umane nemuritoare și a lui Dumnezeu Știința, negând nemurirea individului, afirmă eternitatea naturii Durata existenței civilizației umane este de asemenea mare În ultimii ani, unii oameni de știință au înaintat o ipoteză despre posibilitatea fundamentală a existenței civilizației umane pe termen nelimitat în viitor Condițiile necesare vieții există pe pământ de miliarde de ani și nu există factori de origine cosmică care ar putea duce la o schimbare bruscă a acestor condiții în viitor În același timp, știința și tehnologia progresează într-un ritm fără precedent: omenirii a fost nevoie de câteva mii de ani pentru a trece de la o unealtă primitivă de piatră la tehnologia modernă Toate acestea sugerează că în viitor umanitatea se va putea adapta la orice schimbări din mediul extern, va fi pregătită pentru probabilitatea morții planetei, pentru auto-mântuire prin mutarea pe alte planete sau chiar în alte lumi, sau prin crearea unui mediu artificial în spațiul cosmic Alți oameni de știință, bazați pe legile evoluției cosmice, pun limitele fundamentale ale existenței oricărei civilizații (și, prin urmare, terestre, umane) în spațiu și timp ³ Smd Shklovsky IIS Universe» Viața Inteligența M , În orice caz, atât sub asumarea existenței infinite a civilizației umane, cât și sub asumarea caracterului finit al acesteia, sensul existenței omenirii ar trebui căutat nu în afara ei, ci în sine Întrucât umanitatea este cea mai înaltă valoare a ființei, sensul existenței sale nu este transcendent, este o calitate imanentă inerentă acesteia Cu o abordare valorică (din punct de vedere al semnificației pentru umanitate) a problemei, aceasta poate fi rezolvată doar în acest fel În principiu, posibilitatea morții civilizației umane ca urmare a unui fel de catastrofe cosmică sau din vina oamenilor înșiși nu este exclusă dacă permit contaminarea radioactivă totală a suprafeței pământului Dar oamenii în activitățile lor nu sunt ghidați și nu pot fi ghidați de ideea inevitabilității unei astfel de catastrofe, ei trăiesc și gândesc ca și cum o astfel de posibilitate nu ar exista deloc, iar aceasta este înțelepciunea naturii: dacă toate vieţuitoare ar fi pătrunsă numai de sentimentul sau conştiinţa morţii inevitabile, orice progres ar înceta Progresul este legea generală a evoluției cosmice, legea dialecticii dezvoltării obiective În același timp, o explicație științifică a legii dezvoltării progresive poate fi dată doar în termeni de cauzalitate și regularitate, dar nu și în termeni de teologie Natura nu are rost Dar oamenii, din punctul de vedere al intereselor existenței lor, au nevoie de o abordare axiologică a mediului și contribuie în orice mod posibil la dezvoltarea unor astfel de fenomene care le sunt necesare și utile din punctul de vedere al intereselor existența lor La om, natura a atins dezvoltarea sa maximă Dintre toate creațiile sale, oamenii sunt cele mai complex organizate ființe, în care construcția domină distrugerea, negentropia asupra entropiei Pentru a menține și dezvolta astfel de structuri complexe, este necesar să se păstreze și să se dezvolte un mediu natural și creat artificial la fel de complex structural Iar oamenii fac eforturi conștient (în final, la asta se rezumă toate eforturile lor) pentru a păstra și îmbunătăți condițiile externe care le asigură existența Intervalele de temperaturi, presiunea atmosferică, procentul de oxigen din aer, limitele de timp în care şaisprezece omul poate exista fără apă și mâncarea este mică Ele necesită adaptabilitatea gigantică a existenței umane, în urma căreia acest mediu a devenit în mare măsură artificial (locuință, îmbrăcăminte, alimente prelucrate artificial, mijloace de transport) Scopul oricărei producții este de a oferi acei parametri ai mediului cel mai aproape de om, în cadrul cărora existența acestuia este doar posibilă Această prevedere se realizează prin cultivarea artificială a ființelor vii (plante și animale) care au cele mai utile proprietăți pentru oameni și prin crearea unor structuri tehnice din ce în ce mai complexe Eforturile anti-entropie ale oamenilor se manifestă și prin schimbarea ei înșiși, de exemplu, abilități intelectuale, abilități tehnice și în acumularea de informații științifice, care este și antipodul entropiei Astfel, sensul existenței omenirii constă în înmulțirea eforturilor pentru păstrarea existenței acesteia și în promovarea progresului ei Aceasta ar trebui să determine, de asemenea, sensul vieții fiecărei persoane * și, prin urmare, valoarea obiectivă a vieții sale Viziunea științifică asupra lumii nu lasă iluzii cu privire la nemurirea personală și astfel respinge complet definiția transcendentă a scopului vieții individului Nici sub formă corporală, nici sub forma unei substanțe spirituale speciale - „suflet” această persoană nu se va repeta niciodată nicăieri După moarte, îl așteaptă același lucru ca înainte de naștere - inexistența Această inexistență este relativă: materia din care a constat corpul uman nu va dispărea, va continua să existe sub alte forme și compuși, iar o parte din ea, încorporată în substanța ereditară, va da naștere la noi vieți Când vorbesc despre nemurirea unei persoane, se referă la corpul ei, conștiința, memoria, adică tot ceea ce o persoană simte ca individualitatea sa, „eu” unic Nu există o astfel de nemurire Odată cu distrugerea corpului, a creierului și a sistemului nervos, existența dată a conștiinței se dezintegrează și ea, iar existența personalității duale încetează O stare de spirit pesimistă dă naștere unei idei despre caracterul finit al existenței umane, așa cum spun teologii? Credința în mortalitatea individului nu este - - mai tragic decât credinţa în nemurirea lui Gândul la o existență infinită fără nicio speranță că se va sfârși vreodată este la fel de insuportabil ca și gândul la temporalitatea vieții Bernard IIIow, în drama sa filozofică Înapoi la Matusalem, și-a exprimat convingerea că limitările vieții umane sunt cauza principală a deficiențelor vieții sociale și ale istoriei Oamenii din generație în generație repetă aceleași greșeli și mor, abia după ce au învățat să se lase ghidați de rațiune Pentru a preveni acest lucru, trebuie să trăiască cel puțin trei sute de ani Intrând într-o dezbatere cu Shaw, Karel Capek susține părerea că o viață atât de lungă ar fi dureroasă pentru o persoană, că cel puțin în condițiile vieții sociale moderne o astfel de longevitate „nu numai că nu este o condiție ideală, dar nici măcar în niciun caz indezirabil " Se poate certa cu scriitorul, dar este de remarcat faptul că acesta nu consideră afirmația lui ca fiind pesimistă Nu este, spune Capek, cât de mult trăiește o persoană, ci cum trăiește Într-adevăr: de ce este optimist să spunem că a trăi şaizeci de ani este rău, iar trei sute de ani este bine? Mi se pare că a considera, să zicem, șaizeci de ani de viață ca nu sunt răi și suficient de lungi, nu este un pesimism atât de rău intenționat Dacă spunem, de exemplu, că va veni vremea când nu va fi nicio boală, dorință și muncă grea murdară, acesta este, desigur, optimism Dar este cu adevărat posibil să spunem că în viața de astăzi, cu bolile, nevoia și munca grea, există o valoare imensă - acesta este pesimismul? Cred că nu După părerea mea, optimismul este de două feluri: unul, îndepărtându-se de rău și sumbru, se grăbește spre ideal, deși iluzoriu; celălalt chiar și în rău caută firimituri de bine Primul tânjește după un adevărat paradis - și nu este nimic mai frumos decât acest impuls al sufletului uman Al doilea caută peste tot cel puțin o particulă de bunătate relativă Poate că astfel de eforturi nu sunt lipsite de valoare? Dacă acesta nu este optimism, atunci cum se numește? Drept urmare, K Capek concluzionează: „Credeți că un adevărat pesimist este doar cel care stă cu brațele încrucișate; este un fel de defetism moral Iar o persoană care lucrează, caută și își pune în practică aspirațiile nu este și nu poate fi pesimistă Cassandra era pesimistă pentru că nimic optsprezece nu am facut Nu ar fi fost ea dacă ar fi luptat pentru Troia Din punct de vedere psihologic, o persoană este pregătită pentru moarte Din experiență înțelege: totul are o limită a existenței Conform legilor naturii, inevitabil se instalează bătrânețea, adică o astfel de stare a trupului și a spiritului, a cărei continuare nesfârșită nu prezintă niciun interes În cursul normal al vieții, când corpul și conștiința își epuizează treptat capacitățile, moartea pare inevitabilă După cum a scris I I Mechnikov, cu o viață fericită stabilită, atunci când „un cerc complet de viață normală trece prin” și „moartea naturală” este percepută de individ ca o nevoie de somn, atunci frica de moarte dispare „ Așa cum nevoia instinctivă de odihnă se manifestă în timpul somnului, tot așa în timpul morții naturale o persoană trebuie să-și dorească instinctiv să moară” Tragedia mortalității nu constă în faptul că toată lumea va muri, ci în faptul că marea majoritate a oamenilor au murit prematur (din cauza bolilor, surmenajului, în războaie etc ), fără a-și epuiza toate potențialitățile trupului și spiritului Moartea în acest caz este pe bună dreptate percepută ca ceva nefiresc Sfârșitul unei vieți tinere este deosebit de deprimant Tocmai pentru că oamenii au murit, de regulă, prematur, frica și aversiunea față de moarte au prins rădăcini în mintea lor Odată cu plinătatea vieții trăite, când la sfârșitul ei, conform legilor naturale, conștiința și memoria dispar, iar funcțiile vitale de bază ale corpului dispar treptat, moartea nu poate fi o tragedie În consecință, ar trebui să ne gândim mai mult la nemurirea personală iluzorie, ci la împlinirea maximă a acelei existențe limitate care este dată omului Deși materialiștii nu recunosc nemurirea individului în sensul său direct, ei nu o neagă în alt mod, și anume, dacă luăm în considerare existența omului în legătură cu existența rasei umane Dacă este în desfășurare sensul existenței omenirii, care exprimă modelul general al existenței a tot, atunci sensul existenței unui individ ar trebui să constea în participarea la acest proces cât mai bine Czapek K Makropulos remediu M , , p —— # Mechnikov I I Studii de optimism M , , ^ c, b nouăsprezece gress Gradul de participare, contribuția adusă la dezvoltarea progresivă a omenirii este cel care determină în cele din urmă valoarea individului și nemurirea relativă a acestuia Nemurirea relativă a omului se realizează, în primul rând, biologic, în descendenți O parte a ființei umane sub formă de informații ereditare este transmisă descendenților și continuă să trăiască în ei Sentimentul intuitiv al prezenței unei părți din „eu” nostru la copii este baza biologică și psihologică a ceea ce se numește de obicei „sentiment înrudit” În al doilea rând, chiar și după moartea sa fizică, o persoană continuă să trăiască mai mult sau mai puțin lung în memoria oamenilor: în obiecte realizate de el, în cărți, opere de artă etc Nemurirea oamenilor este relativă: unii sunt uitați imediat după moarte, alții trăiesc în memoria și faptele multor generații, în funcție de valoarea contribuției pe care aceștia au adus-o la dezvoltarea progresivă a societății și a omenirii Și această contribuție, la rândul său, depinde de ceea ce persoana a văzut sensul, adică de valoarea principală a vieții sale Alegerea tuturor valorilor private, orientarea intereselor depinde de definiția sa subiectivă a valorii principale a vieții Unii oameni își petrec viața pe așa-numitele plăceri, alții adună fleacuri materiale, încă alții - impresii din vizitarea diferitelor locuri, spectacole etc Desigur, astfel de hobby-uri, dacă nu interferează cu scopul principal al vieții, formă, deși secundar, dar și valoarea existenței individului Cu toate acestea, utilizarea pasiv-consumator a valorilor create de alții poate crea iluzia plinătății existenței, dar doar o iluzie Valoarea vieții umane este măsurată prin ceea ce o persoană a făcut util oamenilor Contribuția umană la valorile civilizației, în general) [progresul poate fi diferit Depinde, în primul rând, de acele condiții concrete istorice, sociale, adică obiective, în care trăiește Se știe că în societățile de exploatare de clasă esența omului și, în consecință, sensul existenței sale au fost distorsionate, când eforturile celor mai energici indivizi au fost îndreptate spre atingerea scopurilor egoiste, iar abilitățile gigantice ale maselor muncitoare, zdrobite asuprirea economică, social-politică și spirituală, a rămas nefolosită Revoluția socialistă a eliberat abilitățile oamenilor muncitori și a dat spațiu pentru progresul ulterioar al societății În epoca modernă, sensul vieții unei persoane și valoarea sa sunt măsurate prin contribuția pe care a adus-o la construirea și întărirea comunismului În al doilea rând, contribuția personală a unei persoane la dezvoltarea progresivă a societății depinde de calitățile subiective, abilitățile, aptitudinile și abilitățile sale profesionale El poate lăsa oamenilor valori materiale sau spirituale Nu este vorba despre ce valori și în ce cantitate Fiecare lasă de ce și atât cât a fost în stare Principalul lucru este ca o persoană să dea* în slujba oamenilor tot ceea ce a avut și pe care a putut să le dea, fără a lua nimic cu el în mormânt Determinând valoarea unei persoane, V I Lenin a scris: „Meritele istorice sunt judecate nu după ceea ce figurile istorice nu au dat în comparație cu cerințele moderne, ci după ceea ce au dat nou în comparație cu predecesorii lor” Poate religia să contribuie la nemurirea reală a individului? Creștinismul, ca și alte religii, evaluând existența pământească a unei persoane și toate activitățile sale pământești ca pe ceva nesemnificativ în comparație cu definiția vieții de apoi, nu este capabil să umple viața unui credincios cu un sens real Un credincios, în măsura în care se cheltuiește pentru „slujirea” ficțiunii lui Dumnezeu, și nu pentru oameni, aparent, nu va lăsa în urmă nimic de o valoare deosebită pentru oameni Mai mult, se jefuiește, refuzând, din cauza fricii de „păcat”, multe valori ale vieții pământești, de a satisface multe dintre nevoile naturale ale trupului și spiritului său ATITUDINA CREŞTINISMULUI LA VALORILE VIEȚII MATERIALE Din înțelegerea creștină a semnificației existenței umane pe pământ rezultă slăbirea multor valori ale materialului, adică latura fizică și biologică a vieții oamenilor - asceza creștină Lenin V, I, Poly col cit , vol , p - valori reale ale vieții - sănătatea fizică, dragostea, plăcerile și comoditatile - astfel de „valori” religioase (și de fapt antivalori) sunt prezentate ca suferința, handicapul fizic, celibatul, chiar moartea Toate bucuriile și plăcerile pământești, naturale, precum și aspirațiile și interesele generate de acestea, sunt „decădere”, „deșertăciune și supărare a spiritului” De ce în creștinism, ca și în alte religii, ar putea apărea o atitudine atât de negativă față de cele mai firești bucurii ale vieții? Potrivit lui F Engels, religia este o reflectare fantastică în mintea oamenilor a acelor forțe exterioare care îi domină în viața de zi cu zi și iau forma unor forțe supranaturale, nepământene în această reflecție În societățile de exploatare a claselor, astfel de forțe erau predominant forțe sociale K Marx a definit religia ca o viziune perversă asupra lumii generată de o lume perversă - acea realitate socială în care toate relațiile dintre oameni și grupuri de oameni, în primul rând relațiile de producție, sunt distorsionate Este firesc ca în conștiința religioasă toate aprecierile să fie distorsionate și pervertite Toate evaluările private sunt făcute dependente de dogmele dogmei, care în mintea credinciosului acționează ca principii sau norme inițiale pentru evaluarea tuturor Cuvântul „ascetism” este de origine greacă Inițial se referea la sportivi care trebuiau să se abțină de la satisfacerea anumitor nevoi fizice înainte de competiție În creștinism, asceza a căpătat un conținut religios sub forma suprimării artificiale a „cărnii” ca o chestiune plăcută lui Dumnezeu Cu toate acestea, în creștinism, asceza nu a prins rădăcini imediat Creștinismul timpuriu a fost predominant o religie „spirituală”, al cărei element principal era cererea de iubire pentru Dumnezeu și aproapele Practica exterioară ascetică a fost dezvoltată mai târziu, când a apărut monahismul și a început să se răspândească pe scară largă Din această perioadă aparține și dezvoltarea justificărilor teologice ale ascezei creștine în literatura „patristică” A existat o ramură specială a teologiei creștine - asceza Din acel moment, în creștinismul istoric, „mortificarea cărnii” a început să fie considerată aproape semnul principal al plăcerii lui Dumnezeu mod diferit de viață, tot felul de temeiuri dogmatice au fost aduse sub asceză, Creștinismul ridică asceza pentru că vede în ea o manifestare exterioară a esenței religiei ca o viziune asupra lumii care afirmă primatul spiritului asupra materiei, Spiritul este activ, materia este pasivă, fără fertilizare de către spirit este moartă, lipsită de un stimulent intern pentru activitate Această convingere este la fel de caracteristică tuturor filozofilor și teologilor creștini, atât medievali, cât și moderni O astfel de înțelegere a relației dintre materie și conștiință nu este originală, este inerentă tuturor sistemelor de idealism obiectiv și religie Particularitatea creștinismului este doar că a dat soluției obiectiv-idealiste a problemei fundamentale a filozofiei o nuanță specifică religios-antropologică, aplicând această soluție în principal omului Urmând teleologismul comun oricărei viziuni obiectiv-idealiste asupra lumii, creștinismul, după P Teilhard de Chardin, realizează un fel de „hominizare” a Universului, considerând omul drept cea mai înaltă realizare a evoluției lumii îndreptată către Dumnezeu În planul religios propriu-zis, prioritatea spiritului înseamnă subordonarea întregii vieți a unei persoane față de religie, care formează esența teologică a ascezei creștine Creștinismul nu interzice cuiva să se angajeze în treburile lumești, ci numai în măsura în care *aceste treburi nu distrage atenția de la „exploatările spirituale”, adică isprăvile credinței Așa cum cel ceresc are întâietate asupra celui pământesc, la fel și spiritul asupra trupului, a susținut V S Solovyov Clerul se referă în prezent la afirmațiile „părintelui bisericii” Vasile cel Mare: „Nu vă pasă de trup, că trece; ai grijă de suflet, de ființa nemuritoare” Fundamentarea religioasă și filozofică a priorității spiritului asupra trupului lasă o amprentă profundă asupra întregii axiologie creștine Cu corporalitatea, creștinismul leagă ideea de rău - răul universal și răul în om, iar cu „spiritul” - ideea de bine, în urma căreia asceza, adică suprimarea principiului corporal, este prezentată ca o condiţie necesară pentru perfecţionarea generală a individului Din ea, și numai din ea, după teologi, decurg toate virtuțile omului: harnicie, înțelepciune, răbdare, curaj Prin urmare, „stăpânirea ascetică a spiritului asupra cărnii”, scrie un teolog ortodox contemporan, „este ” principiul de bază și principal al moralității creștine A respinge asceza creștină pe motivul că contrazice soluția materialistă a problemei fundamentale a filosofiei ar fi insuficient O astfel de critică abstractă a ascezei religioase nu îi convinge prea mult pe credincioși La urma urmei, etica comunistă, deși afirmă condiționalitatea conștiinței de către materie, acordă o mare importanță educațională suprimării pasiunilor josnice, înclinațiilor proaste ale individului, controlului conștient asupra instinctelor animale, care nu trebuie să prevaleze asupra rațiunii Principalul lucru este ceea ce exact creștinismul înțelege prin „pasiuni trupești” Particularitatea ascezei creștine constă în faptul că se referă la nevoi, interese, aspirații umane esențiale care pot distrage atenția de la „unirea cu Dumnezeu”, indiferent de semnificația lor pentru popor însuși Creștinismul a declarat păcătoase multe nevoi naturale și interese esențiale ale vieții umane, și virtuoase - multe înclinații și pasiuni, inutile și uneori dăunătoare unei persoane și binelui său De aceea, idealul creștin al omului și al unei vieți virtuoase s-a îndepărtat departe nu numai de ideile științifice, ci și de ideile obișnuite despre valorile vieții În creștinism, cea mai înaltă dogmă a dogmei, simbolul credinței este cerința monoteismului strict Unicul Dumnezeu - creatorul tuturor și cel atotputernic - nu este doar cea mai înaltă valoare a ființei, el este însăși ființa Cel mai valoros lucru într-o persoană este declarat a fi implicarea lui în Dumnezeu, credința în Dumnezeu și dragostea pentru el, care este venerat în creștinism ca fiind „prima și cea mai mare poruncă” Tot ceea ce nu are ca sursă un sentiment religios, distrage atenția de la credința în Dumnezeu și iubirea față de el, de la cel rău A doua poruncă din Decalogul lui Moise spune: „Nu vă faceți un idol” (în afară de Dumnezeul unic), adică în negație afirmă cerința monoteismului strict În ortodox și catolic popular din Lo' Cheber M Despre principiile de bază ale moralei creştine Manuscris, p În învățăturile credinței creștine (catehisme), termenul „idoli” este interpretat foarte larg: literalmente totul în viața unei persoane este rezumat sub el, ceea ce, potrivit compilatorilor catehismelor, îi poate distrage atenția de la preocuparea pentru „ mântuirea sufletului” Creștinismul timp de secole sub „carnea” păcătoasă a însemnat corpul uman și nevoile sale organice Nu este nevoie să ne oprim asupra prejudiciului pe care cererea creștină de „mortificarea cărnii” l-a făcut sănătății oamenilor, a interferat cu fericirea lor, dacă prin fericire înțelegem satisfacerea completă și gratuită a tuturor nevoilor naturale și raționale ale omului trup si spirit Cu toate acestea, trebuie subliniat în mod deosebit efectul nociv al ascezei creștine asupra laturii morale și psihologice a ființei umane Nevoile naturale ale corpului sunt irezistibile, drept urmare chiar și cei mai înnebuniți eroi ai ascezei ascetice au suferit o înfrângere inevitabilă în lupta cu trupurile lor Întrucât o astfel de înfrângere, conform ideilor lor, amenința cu condamnarea la chinul veșnic, întreaga viață a unui fanatic religios s-a transformat într-un chin fără sens De-a lungul secolelor, asceza creștină a fost marcată de faptul că mii de oameni au părăsit „lumea” spre deșerturi și păduri, scăpați de „ispitele” vieții Acești anahoreți și pustnici s-au transformat în cadavre vii, deoarece ei înșiși s-au exclus din cursul general al vieții sociale și din orice altă viață normală Aceasta a fost o expresie extremă a ascezei pe care majoritatea creștinilor nu o puteau urma Totuși, modul de viață al „sfinților asceți” în orice moment a fost înaintat ca un ideal, demn de imitat, și a influențat într-o măsură sau alta conștiința și comportamentul oamenilor Neavând ocazia și puterea de a se compara Cu aceste exemple, credinciosul obișnuit și-a simțit „inferioritatea” în fața lui Dumnezeu Acest sentiment, care asuprit constant conștiința unei persoane, îi întuneca existența, îl făcea nefericit chiar și atunci când nu existau alte motive pentru aceasta În slăbirea valorii unei persoane și a vieții sale pământești este principalul rău al ascezei religioase Viziunea comunistă asupra lumii plasează omul drept cea mai înaltă valoare a ființei; construirea comunismului are ca scop ultim binele omului, crestin Comunismul opune idealului unui om care îmbină armonios bogăția spirituală, puritatea morală și perfecțiunea fizică celui „fericit”, a cărui întreagă „fericire” se reduce la unirea cu Dumnezeu Acest ideal trebuie atins pe pământ, în viața reală, și nu în acea viață mitică cu Dumnezeu, care se presupune că îi așteaptă pe „drepți” în rai după moarte Evaluarea creștină a omului este contradictorie Pe de o parte, el este „cununa creației”, „chipul lui Dumnezeu”; pe de altă parte - „praf”, „vierme”, „sclav” Motivul pentru astfel de aprecieri extreme este ideologic Religia, ca formă a unei viziuni dualiste asupra lumii, împarte o persoană în două substanțe - trup și suflet, carne și spirit În același timp, „carnea” acționează ca un fel de simbol și purtător al tot ceea ce este de bază, „patimi” păcătoase și „sufletul” - totul înalt, strălucitor, sfânt Nimeni nu va contesta faptul că omul este o ființă extrem de complexă și contradictorie Chiar și aceeași persoană este capabilă în diferite cazuri și situații fie să se ridice la cel mai înalt grad de lepădare de sine spirituală, fie să cadă în sclavia unei pasiuni josnice Există o legendă că Leonardo da Vinci, în celebra sa frescă „Cina cea de Taină”, i-a pictat pe Iisus și pe Iuda Iscarioteanul din aceeași șefă, abia la început în tinerețe, când era curat și curat, iar apoi mulți ani mai târziu, când o viață vicioasă i-a lăsat o urmă de neșters pe față Astfel de extreme sunt și mai pronunțate atunci când se compară două persoane diferite - să zicem, reprezentanți ai unor straturi sau grupuri diferite ale societății Călăul SS de la Auschwitz și victima masacrului său, un comunist convins, nu sunt oameni aproape comparabili Dar abordarea științifică, spre deosebire de abordarea religios-ascetică a omului, refuză să tragă o linie de demarcație între bine și rău, frumos și urât în om după principiul: trup și spirit Predicatele valorului și antivalorului sunt deopotrivă aplicabile la diferite fenomene atât în viața trupească, cât și în cea spirituală a oamenilor Este absurd să tai o ființă umană în două părți: trupul este rău, luptă spre pământ, și bine, duhul, luptă spre cer Dacă o persoană dintr-o societate care exploatează clasa a fost într-adevăr divizată în mod contradictoriu, atunci această bifurcare Vitalitatea vieții și a conștiinței a fost rezultatul unei scindări în societate și, mai mult, de jos în sus, de la bază la suprastructură Heinrich Heine, un poet care s-a remarcat prin capacitatea sa de a experimenta dureros acut ciocnirile vieții sociale, a exprimat această dependență a unei personalități scindate de inconsecvența societății contemporane cu cuvintele: „Crăpătura lumii mi-a trecut prin inima” Idealul comunist este o persoană care s-a eliberat de tot ceea ce este negativ atât în viața trupească, cât și în conștiință Realizarea acestui ideal nu este doar proclamată, ci și realizată practic în cursul construcției comunismului, al cărui scop este eliminarea a tot ceea ce este negativ din viața societății, atât industrial, cât și economic, și așa și spiritual Comunismul își stabilește ca scop crearea condițiilor pentru libertatea reală a persoanei umane, pentru înlăturarea tuturor alienărilor umane Deoarece una dintre aceste alienări a fost alienarea religioasă, ateismul este o componentă importantă a umanismului marxist Ideologii religiei sunt bine conștienți de pericolul formidabil al răspândirii umanismului ateu Potrivit lui G Girardi, ateismul învinge tocmai pentru că îl pune pe om, nu pe Dumnezeu, în centrul tuturor lucrurilor, afirmă valoarea omului, demnitatea lui, nu numai că dă idealul omului, ci indică și modalitățile reale de implementare a acestuia în practică Teologul este nevoit să admită că această credință în om și în istoria omenirii este sufletul ateismului marxist-leninist și sursa acțiunii eficiente a revoluționarilor „În aceste condiții”, scrie Girardi în continuare, „măreția omului și măreția lui Dumnezeu se exclud reciproc Există o rivalitate axiologică între Dumnezeu și om: trebuie să alegeți între ei Marxismul alege omul Negarea lui Dumnezeu este o condiție prealabilă pentru afirmarea omului Prin urmare, religia este o formă de alienare umană Îl privează pe om de dreptul său cel mai elementar, dreptul de a fi o valoare absolută, propriul său stăpân, un drept uzurpat de Dumnezeu Cuvintele de mai sus ale teologului exprimă marxismul A se vedea: Girardi J Marxism and Christianity, p - Ibid , p evaluarea omului și esența umanismului ateist, despre care K Marx scria: „ ateismul este negarea lui Dumnezeu și afirmă existența omului tocmai prin această negare” Totuși, mai departe, teologul catolic îndreaptă tot patosul cărții sale spre dovada că religia nu numai că nu înstrăinează o persoană, ci, dimpotrivă, își afirmă măreția în cea mai înaltă valoare - Dumnezeu Numai pentru că, de exemplu, că, după G Girardi, forma absolută a înstrăinării umane este moartea, iar religia înlătură această înstrăinare cu nemurirea personală promisă, comuniunea sufletului cu eternitatea lui Dumnezeu Aceste argumente ale teologului ar fi invulnerabile criticii dacă ipotezele pe care sunt construite ar fi adevărate, adică s-ar dovedi faptul existenței lui Dumnezeu ca „cea mai înaltă valoare a ființei” și nemurirea personală În afara acestei condiții (și chiar lipsește), încercările de a rezista „provocării” marxismului, care își propune să lupte în numele omului împotriva înstrăinării omului, inclusiv înstrăinării religioase, sunt zadarnice Din punctul de vedere al binelui omului și al intereselor dezvoltării progresive a omenirii, viața omului, existența sa fizică, este cea mai mare valoare Dacă o persoană și-a pierdut viața, atunci toate celelalte valori ale acestei vieți nu contează pentru el Dar viața umană contează nu numai personal Are o semnificație socială și mai mare Oamenii sunt principala forță productivă a societății, singurul principiu activ din totalitatea forțelor productive și principiul care se reproduce Dacă o persoană își îndeplinește cu conștiință scopul vieții, atunci societatea este obligată să-și protejeze viața ca valoare și să considere încetarea prematură a unei astfel de vieți ca o pierdere ireparabilă În mintea comunistă, valoarea vieții individuale este atât de mare încât chiar și în acele cazuri în care o persoană (de exemplu, un infractor) comite acțiuni dăunătoare sau periculoase, societatea depune toate eforturile pentru a corecta această persoană, dar nu a-i lua viața Privarea de viață este o măsură extremă de protecție a societății împotriva acelor persoane al căror mod de viață și comportament nu numai că și-au pierdut orice valoare socială, dar au devenit Marx K și Engels F Soch , vol , p, m periculos pentru viețile altora Când trebuie să alegeți între o valoare și mai multe valori (chiar dacă sunt echivalente), a doua alternativă ar trebui să fie preferată Acest lucru este corect și uman Toate acele naturi eroice care își sacrifică voluntar viața pentru a salva viețile altora sunt ghidate conștient sau inconștient de acest sentiment Cu toate acestea, societatea noastră evaluează chiar și un astfel de sacrificiu al vieții ca, poate, în unele cazuri, un fenomen necesar, dar trist Moartea, chiar și moartea naturală, închizând în mod normal cercul unei vieți lungi și rodnice, nu este o valoare pentru alți oameni Pervertirea evaluărilor în creștinism apare cel mai clar în interpretarea ei a valorii vieții și a morții, precum și a suferinței Din punctul de vedere al creștinismului, moartea este o valoare, iar valoarea vieții este mică Cu alte cuvinte, viața este valoroasă nu în sine, ci doar în măsura în care este o încercare temporară, care are ca rezultat una sau alta definiție a sufletului după moarte În acest caz, este mai bine să mori în copilărie, pentru a nu avea timp să păcătuiești și fără niciun efort să primești rangul îngeresc Sau să nu se nască deloc și să fie astfel în afara competenței „curții” divine Conform acestui punct de vedere, soarta animalelor este incomparabil mai ispititoare decât soarta oamenilor: fără un suflet nemuritor, ei nu pot spera la existența veșnică, dar, pe de altă parte, după ce au experimentat toate plăcerile animalelor, nu riscă accidente de „determinare” eternă Scăderea valorii vieții pământești a unei persoane nu este doar o propunere teologică și dogmatică abstractă Timp de secole a lăsat o amprentă profundă asupra conștiinței și comportamentului creștinilor, acționând în manifestările sale extreme ca o condiție prealabilă psihologică pentru asceza sălbatică, martiriul voluntar al fanaticilor și alte „fapte de evlavie” În ortodoxă În creștinismul gras, această derogare a atins nivelul unui fel de cult al morții „Căci pentru mine viața este Hristos și moartea este câștig” (Filipeni : ) viață” Buletinul Fratern, * Nr -= , p , Cultul morții și-a primit justificarea dogmatică în creștinism Moartea este bună, pentru că este culmea suferinței răscumpărătoare, martiriul lui Hristos, care a suferit chinul pe cruce, este „mântuitorul”, trecerea la viața veșnică cu Dumnezeu Din acest motiv, ritualul funerar în majoritatea bisericilor creștine este aranjat în mod deosebit solemn și magnific Ateii nu se opun ritualurilor funerare solemne Dar într-un rit civil, nereligios, se rezumă viața rodnică a defunctului, se face o recunoaștere solemnă a meritelor sale față de oameni În ritul creștin – „bucurie” înaintea „viitorului” iluzoriu, indiferent de meritele efective ale defunctului Desigur, exaltarea creștină a morții nu putea deveni principiul comportamentului practic al credincioșilor În timp ce creștinismul era o biserică persecutată și persecutată, martiriul voluntar larg răspândit al primilor creștini a fost un fel de protest și afirmare morală a noii religii într-o lume „păgână” ostilă Dar, de îndată ce creștinismul a devenit religia dominantă în Imperiul Roman, biserica însăși a început să condamne pasiunea în masă a creștinilor să accepte martiriul, deoarece nu exista niciun motiv pentru aceasta Bisericile catolice și ortodoxe au început să evalueze încetarea spontană a vieții ca sinucidere, un păcat de moarte Numai în unele dintre cele mai fanatice și sălbatice comunități creștine din Evul Mediu și din timpurile moderne, „jertfa” vieții lui Dumnezeu a rămas un semn de sfințenie deosebită Conform ideilor celor mai mari biserici creștine, un creștin credincios trebuie să „poarte cu blândețe crucea” vieții până când Dumnezeu „îl va lua” Înalta apreciere a morții în creștinism nu este întâmplătoare, are anumite cauze sociale Se știe că comunitățile creștine originare din Imperiul Roman erau formate în principal din sclavi și alte secțiuni asuprite ale populației, a căror viață a fost dureroasă din toate punctele de vedere Întrucât toate încercările de a-și schimba situația în bine au fost înăbușite cu brutalitate, clasele asuprite nu au putut decât să hrănească speranța iluzorie a morții, „mântuitorul”, după care creștinismul le-a promis fericirea veșnică Felul Tcktsm, în conceptul creștin de moarte, adică- treizeci în ciuda caracterului său nefiresc și inuman, principala funcție socială a religiei într-o societate de exploatare a clasei a fost fixată de secole – iluzorie și reconfortantă Biserica, devenită stat în Imperiul Roman, iar mai târziu în statele feudale și burgheze, a susținut și a propagat acest iluzoriu-consolator misiunea crestinismului, mai ales ca era in armonie cu interesele sociale si ideologice ale claselor exploatatoare Vitalitatea ideii creștine de suferință ca binecuvântare se explică prin același motiv Perfecțiunea fizică a unei persoane, adică sănătatea și frumusețea corporală, este o componentă importantă a fericirii și, prin urmare, a valorii vieții Dimpotrivă, imperfecțiunea corporală, bolile și suferințele însoțitoare sunt rele, anti-valoare Unul dintre cele mai nobile scopuri ale construirii comunismului este eliminarea din viața oamenilor a cauzelor suferinței și lipsurilor Comunismul elimină cele mai masive cauze sociale ale suferinței care au fost în funcțiune de mii de ani - opresiunea de clasă, exploatarea, războaiele, crizele, munca fizică grea Una dintre sarcinile dezvoltării științei și tehnologiei în cadrul socialismului este eliminarea bolilor, rănilor, formelor grele, epuizante de muncă Preocuparea statului pentru cultura fizică a populației și a restului muncitorilor vizează și acelasi scop Aparent, nu se va ajunge niciodată la o astfel de situație în care suferința (orice suferință) să fie complet eliminată din viața oamenilor În lupta împotriva elementelor naturii, de exemplu, în viitor vor exista situații tragice și, în consecință, suferință Suferința morală va rămâne și își va păstra valoarea educațională Se vor face progrese și în viitor în lupta dintre noul și vechiul * bine și rău, deși conținutul acestor concepte va deveni diferit În această luptă va exista atât o latură învinsă, cât și una care suferă Dar o asemenea suferință nu este ceea ce se înțelege atunci când se vorbește despre eliminarea cauzelor suferinței în societatea comunistă Vorbim despre suferință inutilă și vătămătoare, generată de imperfecțiunea naturii fizice a omului și a relațiilor sociale - despre sărăcie, foame, boală, despre suferința adusă oamenilor prin asuprire, grosolănie, cruzime, calomnie și orice altele nedreptatea si inumanitatea Creștinismul, pe de altă parte, justifică și afirmă acest complex particular de suferință ca o necesitate - „biciul lui Dumnezeu”, „pedeapsa pentru păcate” și în același timp ca plată pentru „trecerea” în împărăția cerurilor, În creștinism, suferința este cea mai importantă componentă a învățăturii ascetice și a practicii ascetice, și în special în monahism Posturile prelungite, privegherile lungi de rugăciune, izolarea, tăcerea, acoperirea și alte „fapte” de auto-tortură voluntară, care au primit numele de „mortificarea cărnii” în creștinism, au fost evaluate de secole ca un semn de „alegere” de către Dumnezeu și sfințenie O persoană „bolnavă”, infirmă, cu handicap mintal era considerată cea mai plăcută oamenilor lui Dumnezeu Și dimpotrivă, tot ce împodobește viața: haine frumoase și mâncare gustoasă, viața sexuală, sănătatea și frumusețea trupului, au fost declarate păcatul deșertăciunii, păcatul lăcomiei, păcatul poftei Oamenii bisericești îi acuză pe atei că ar fi exagerat valoarea vieții corpului în detrimentul valorilor spiritului Această acuzație nu are niciun temei Materialismul științific și filozofic nu ridică valoarea vieții corpului peste valorile sociale și spirituale Cu toate acestea, satisfacerea nevoilor fizice naturale și rezonabile este o condiție necesară pentru o viață normală Fără aceasta, viața unei persoane nu poate fi considerată fericită Prin urmare, prin crearea bazei materiale și tehnice a noii societăți, poporul sovietic urmărește scopul de a maximiza satisfacerea nevoilor lor de locuințe, îmbrăcăminte și produse alimentare În justificarea și exaltarea suferinței, teologii se referă la dogmele credinței creștine Ca și munca grea, suferința este poruncită oamenilor de către Dumnezeu pentru păcatul originar al lui Adam și Eva Așa că, Evei i s-a spus: „Îți voi înmulți întristarea în sarcină; în boală vei naşte copii” (Geneza : ) În conformitate cu această vrajă, unele creștine fanatice de astăzi refuză să meargă la maternitate, pentru a nu-și alina durerile de naștere Suferința este justificată și de mitul evanghelic al suferinței lui Hristos pe cruce Îndurând suferința fără un murmur, toți, parcă, participă la suferința lui Isus - participa la ispășirea păcatelor „Hristos ne-a îndurat și ne-a poruncit” este modul în care credincioșii își exprimă de obicei răbdarea fără plângere în suferință În cele din urmă, suferința este o condiție indispensabilă pentru „mântuire”, adică dobândirea fericirii după moarte „Fericiți cei ce plâng; căci vor fi mângâiaţi Fericiţi cei persecutaţi pentru dreptate; căci „x este împărăția cerurilor Fericiți ești când te ocărănesc, te persecută și te defăimează pe nedrept în orice fel pentru Mine”, le-a adresat Hristos Evanghelia ucenicilor Săi cu o astfel de predică „mângâietoare” (Matei : , - ) CUM S-A ORGANIZAT CULTUL SUFERINȚEI ÎN CREȘTINISM? Sclavii, popoarele cucerite și împrăștiate de Roma, după o serie de revolte nereușite și înăbușite cu brutalitate de către legiunile romane, au avut ocazia să se convingă de inutilitatea oricăror încercări de a scăpa de suferință în această viață, compensația pentru ei a fost transferată către raiul, iar suferința însăși a început să fie evaluată ca merit și semn de aleasă înaintea lui Dumnezeu Această interpretare a suferinței, reflectată în evanghelii și epistole, a dat celor asupriți speranță și mângâiere, deși iluzorie „Această mângâiere”, scria F Engels, caracterizând ideologia primelor comunități creștine, „nici filosofia stoică și nici școala lui Epicur nu puteau da, în primul rând, pentru că acestea erau sisteme filozofice, concepute, așadar, nu pentru conștiința obișnuită, ci apoi , în al doilea rând, pentru că modul de viață al adepților lor a provocat neîncrederea în învățăturile acestor școli Pentru a da mângâiere, a fost necesar să se înlocuiască nu filozofia pierdută, ci religia pierdută Mângâierea trebuia să apară tocmai într-o formă religioasă ” Mângâierea evanghelică creștină din momentul înființării a fost iluzorie, dar ulterior a căpătat o funcție socială care satisfacea nevoile ideologice și propagandistice reale ale claselor exploatatoare După cum a scris K Marx, „principiile sociale ale creștinismului se transferă în cer compensarea tuturor urâciunilor trăite, justificând astfel existența continuă a acestor abominații în Marx K și Engels F Soch , vol , p - pământ” Suferințele popoarelor s-au dovedit a fi benefice bisericii însăși, pentru că au susținut și hrănit credința religioasă Oamenii bisericii au uneori un sentiment de satisfacție în urma unui dezastru național care întărește credința „Cu cât o persoană este mai mulțumită de ceea ce este aici, cu atât se simte mai puțin atrasă de dincolo”, a scris figura ortodoxă E Trubetskoy „De aceea, trezirea necesită suferință și calamități Avântul spiritual și mai ales religios se naște de obicei în mijlocul unor încercări severe ” În același mod, teologii moderni văd beneficiul suferinței prin aceea că face pe om neputincios și îl obligă, ca un copil jignit, să se întoarcă la mama lui din ceruri Predicatorul baptist modern vorbește, în parte, despre funcția benefică a bolii Bolile, scrie el, arată oamenilor slăbiciunea lor fizică și, prin urmare, „misiunea bolii este mare și foarte utilă” Nu este ciudat să auzi astfel de cuvinte când societatea face atât de mult efort în lupta împotriva bolii Cultul suferinței este un fenomen creștin obișnuit Teologul iezuit catolic F Lellott vorbește chiar despre „importanța centrală a problemei suferinței pentru oricine caută să înțeleagă viața” În opinia sa, suferința este eternă, „nu va fi niciodată eliminată din existența noastră”, toate încercările de a reduce suferința sunt zadarnice Creștinismul „se uită la suferință cu ochii deschiși, doar că explică suferința și, mai important, îi dă valoare” Ce consideră teologul catolic valoarea suferinței? Da, totul este la fel: suferința este „participarea celor aleși la lucrarea mântuirii”, una dintre dovezile prezenței lui Dumnezeu în lume Prin urmare, „suferința nu mai este privită ca un rău absolut”, iar creștinii nu trebuie doar să îndure suferința fără plângere, ci și să o iubească La fel, D Bonhoeffer, un proeminent teolog evanghelic care a murit într-un lagăr de concentrare nazist, a plasat ideea suferinței în centrul învățăturii creștine „Creștinii sunt Marx K și Engels F Soch , vol , p Trubetskoy E Sensul vieții M , , p L Buletinul Fratern, , nr , p E Vezi: Lellott F Rezolvarea problemei vieţii Bruxelles, p - , amestecându-se cu Dumnezeu în suferința lui, aceasta îi deosebește de păgâni” Scriitorii bisericești văd marea valoare a creștinismului în faptul că oferă oamenilor mângâiere: nemurirea personală promisă în fața morții inevitabile, răsplată sau pedeapsă pentru nedreptatea experimentată sau provocată, iertarea pentru pocăință pentru răul săvârșit Și tocmai pentru că consolarea religioasă este imaginară, este dăunătoare societății, deoarece îndepărtează masele muncitoare de la o luptă activă pentru o încetare reală a suferinței către o contemplare pasivă, visătoare a suferinței și admirarea lor După cum a subliniat V I Lenin, în societățile care exploatează clasa, religia era într-adevăr un fel de fuzelaj spiritual în care oamenii muncitori își înecau cererile pentru o viață decentă Sarcina nu este de a consola omul muncitor în suferința sa, ci de a-l ridica să răstoarne acele ordini sociale care dau naștere suferinței – așa pune problema marxism-leninismului în relație cu cauzele sociale ale suferinței într-o societate exploatatoare Deci, asceza creștină, așa cum a existat și a fost predicată de secole, este nefirească și inumană, în timp ce consolarea creștină este iluzorie Asceza creștină slăbește viața și toate valorile ei, ridicând moartea și suferința la nivelul marilor valori Atâta timp cât suferința a fost soarta inevitabil a maselor muncitoare, propovăduirea morții ca mântuitor și suferința ca binecuvântare a găsit un anumit răspuns în sufletele lor, deși cele mai energice naturi din vremuri trecute au făcut încercări disperate de a scăpa de socialul cauze ale suferinței În epoca modernă, situația s-a schimbat semnificativ Oamenii muncitori din întreaga lume sunt conștienți de existența unei societăți socialiste, care și-a stabilit ca scop conștient eliminarea suferinței din viața oamenilor și o implementează sistematic În aceste condiții, predica tradițională creștină a ascetică „mortificarea cărnii” și renunțarea voluntară a suferinței este foarte îndoielnică Bonhoffer Ds Wi^derstand und Ergebung Miinchcn, S , ~' pentru omul modern, fapt dovedit de dispariția treptată a celor mai sălbatice comunități creștine din întreaga lume Asceza monahală, care în secolul trecut era considerat vitejie, nu trezește acum un sentiment de admirație nici măcar în rândul maselor de credincioși Având în vedere schimbările care au avut loc în ideologia și psihologia creștinilor moderni, conducerea bisericilor este nevoită să se adapteze la noile condiții Această adaptare se exprimă, în special, în respingerea extremelor ascezei creștine Una dintre metodele unei astfel de adaptări este aceea că, în predicile lor adresate masei credincioși, bisericii caută să atenueze ideea de asceză sălbatică a trecutului, care provoacă un sentiment de nedumerire și surpriză batjocoritoare credincioșilor moderni Contrar tradiției bisericești, apărătorii religiei susțin că sănătatea este un dar de la Dumnezeu, iar trupul este templul sufletului, care trebuie protejat și păstrat curat Pentru a sluji lui Dumnezeu este nevoie de puterea trupească Un autor ortodox chiar este supărat de noțiunea larg răspândită de asceză creștină ca neglijarea laturii fizice a vieții umane "Uneori scrie: „Creștinismului i se reproșează faptul că, propovăduind nevoia purtării în cruce, el consideră suferința umană o normă; viața, învață să neglijeze bucuriile pământești, vrea să-i facă pe toți asceți, transformă viața pământească într-un fel de mohorât prag și adevărata existență cu drepturi depline se presupune că se transferă complet într-o zonă necunoscută a vieții de apoi Dar o asemenea viziune asupra învățăturii creștine despre purtarea crucii este fie rezultatul trist al unei neînțelegeri, fie o denaturare deliberată Cu toate acestea, este permis să ne întrebăm care este distorsiunea? Mortificarea cărnii a fost de secole considerată esența ascezei ascetice creștine Mulți lideri bisericești au fost canonizați ca sfinți pentru „faptele” auto-torturii bizare și fără sens Este de remarcat faptul că în scrierile teologice destinate uzului intern al bisericii, asceza vechilor asceți este înălțată și slăvită în toate felurile posibile „Asceții credinței creștine”, scrie autorul unuia dintre ZhMP, , Kz , p scrieri despre Ortodoxie din rândul studenților academiei teologice — acești cu adevărat eroi ai spiritului, au părăsit lumea spre pustii și acolo au postit cu strictețe, și-au epuizat trupurile cu munca grea, s-au închis în izolare, și-au impus liniștea pe buze și unii dintre cei mai puternici dintre ei, au urcat pe stâlpi, s-au îngropat în pământ, au pus lanțuri, și-au dat trupul insectelor etc ” Puțin se schimbă în asceza creștină tradițională și încercările de a interpreta conceptul de „carne” într-un mod nou Asceza creștină ortodoxă a înțeles prin „carne” corpul uman și toate nevoile și funcțiile sale naturale Teologii moderni definesc „carne” ca fiind conștiința unei persoane, nu corpul său În conformitate cu aceasta, autorul unei alte disertații ortodoxe susține că creștinismul nu a luptat niciodată cu trupul, ci doar cu înclinațiile vicioase ale oamenilor „ Creștinismul”, explică el, „distinge între trup și carne Legile corpului sunt legile naturii fizice a omului, iar creștinismul nu luptă împotriva lor Legile cărnii sunt legile manifestărilor vieții animale prin păcatul omului, prin cultura plăcerii trupești Autorul este clar conștient de pericolul identificării „firii” cu trupul pentru credința unui creștin modern „De aceea, în discuția despre „carne”, nu se poate înțelege corpul ca atare, ca o organizare fizică, materială a naturii umane și, astfel, înțelegerea cuvântului „carne” ca trup și, prin urmare, tot ceea ce este corporal, nu ar trebui să dăm astfel Motivul pentru care creștinismul ar trebui reproșat, mai ales în condițiile moderne, este că se presupune că le cere adepților săi să lupte cu trupul, adică cu trupul și, în consecință, cu tot ceea ce este trupesc, vizibil, pământesc și pământesc depărtându-i astfel complet de orice mișcare (progres) vitală și de dorința de a rupe toate legăturile cu societatea pământească Pentru a-și consolida încercările de modernizare, autorul face referire la declarațiile prerevoluționare de seamă Din acea zi yuk M Isprava pocăinței în creșterea religioasă și morală a unui creștin Manuscris Zagorsk, L , p Cheber M Despre principiile de bază ale moralei creştine Manuscris, p - goslovii și filozofii mistici, în special Vl Solovyov, care a scris că „corpul uman nu are o semnificație morală independentă, ci poate servi ca expresie și instrument atât pentru carne, cât și pentru spirit” Religia luptă pentru trup, dar numai în sensul că slujește spiritului, și nu „firii”, principiul divin din om, și nu patimile sale josnice Lăsând deoparte argumentele lui Vl Solovyov, care în trecut nu a coincis în mare măsură cu teologia oficială, drept care a fost condamnat în timpul vieții sale de ortodoxiile bisericești, în raport cu teologii ortodocși moderni, putem spune că cei mai lungi de vedere dintre ei văd slăbiciunile a ascezei ortodoxe şi a necesităţii modernizării acesteia în raport cu noile condiţii de existenţă biserica şi ideologia ei Cu toate acestea, însă, faptele istoriei sunt lucruri încăpățânate Și ei mărturisesc fără îndoială că a fost trupul, și nu un fel de „carne” abstractă, pe care Francisc de Assisi îl numea „fratele măgar”, a crescut păduchi pe el, nu s-a spălat niciodată și a demonstrat în orice fel dispreț extrem pentru trupul său , ca mii de alți asceți creștini celebri Cât despre „carne” în noua sa interpretare, și astăzi bisericii includ printre înclinațiile „păcătoase” tot ceea ce distrage atenția de la concentrarea gândurilor și sentimentelor asupra credinței, adică a tuturor intereselor pământești si placeri Înlocuirea unui cuvânt cu altul nu schimbă esența ascezei creștine „Carne” rămâne încă un simbol al materialului, pământesc, opus sufletului nemuritor și comuniunii acestuia cu Dumnezeu Noua interpretare a anahoritismului se schimbă puțin în esența ascezei creștine Semisismul în forma în care se practica înainte în monahism (lăsând oamenii în pădure, în schițe), a devenit acum imposibil În schimb, predicatorii creștini îi îndeamnă pe oameni să învețe să se retragă pentru comuniunea în rugăciune cu Dumnezeu într-o mulțime de oameni, pentru a obține „ancorare nu fizică, ci spirituală” „Un ascet”, explică autorul ortodox, „poate fi nu numai un călugăr, ci și orice om lumesc care decide să devină Soloviev V S Sobr cit , vol , p pe calea înfrânării de sine și a luptei cu sine pentru stăpânirea duhului asupra cărnii” Faptul că asceza fizică directă, care înlătură valorile vieții corporale a oamenilor, nu este exclusă nici în ziua de azi de la practicarea vieții bisericești, este confirmat de păstrarea cerinței celibului pentru întreg clerul catolic, ca precum și celibatul parțial pentru clerul alb din Ortodoxie Pentru majoritatea creștinilor, regula ascetică a postului rămâne în vigoare Astfel, dacă în timpul nostru se încearcă adaptarea ascezei creștine la condiții noi, atunci, în primul rând, aceasta se face din necesitate, exterioară viziunii creștine asupra lumii și, în al doilea rând, se schimbă forma ascezei, dar nu și esența sa religioasă Jertfa valorilor vieții pământești ale oamenilor - singura care este dată omului - de dragul valorii iluzorii a „mântuirii” rămâne cel mai important principiu al viziunii creștine asupra lumii și cerința vieții practice creștine Impactul ascezei creștine asupra vieții practice s-a manifestat clar în atitudinea creștinismului față de familie și căsătorie VALORI ALE VIEȚII SOCIALE ÎN INTERPRETAREA ȘI UTILIZAREA CRESȚINE „Istoria”, scriau Marx și Engels, „nu este altceva decât activitatea unui om care își urmărește scopurile ” Dar acest om nu este un individ izolat, ci o persoană, adică o ființă socializată care trăiește în societate Mai târziu, în Capitalul, K Marx a subliniat că „omul prin însăși natura sa este un animal, dacă nu politic, așa cum credea Aristotel, atunci cel puțin social” Nu are sens să vorbim despre o persoană fără legătura sa cu societatea, precum și despre societate fără legătură cu indivizii care o alcătuiesc - Krivoruchko A Asceza ca mijloc eficient în procesul de perfecţionare morală Manuscris Zagorsk, , p Marx K și Engels F Soch , v , p K Marx și F Engels • Opere, vol , p USD personalități Toate acestea indică legătura inseparabilă a valorilor vieții sociale colective, pentru că, scria Marx, „precum societatea însăși produce o persoană ca persoană, tot așa produce societatea” După cum sa menționat deja, evaluările sunt strâns legate de nevoile și interesele oamenilor, care au întotdeauna un caracter istoric concret Nevoile și interesele se formează, în primul rând, sub influența ideilor de bunuri comune în societate și, în al doilea rând, nu mai devreme de apariția mijloacelor necesare pentru a le satisface, furnizate de dezvoltarea producției Este imposibil să ne imaginăm o persoană din secolul trecut cine ar simți nevoia să folosească mașina sau cinematograful* Din același motiv, schimbările în viața socială a societății presupun o reevaluare a valorilor Aceasta determină importanța decisivă a valorilor sociale de orientare a individului în viața societății V I Lenin a scris că numirea unei persoane este în activitate „pentru a asigura bunăstarea deplină și dezvoltarea liberă de ansamblu a tuturor membrilor societății” O astfel de activitate este activitatea de producție și revoluționar-transformatoare a claselor progresiste Dar din punctul de vedere al creștinismului, toate acestea sunt deșertăciune, distragând gândurile oamenilor de la slujirea lui Dumnezeu în direcția preocupărilor și faptelor pământești Aceasta determină natura pervertită a atitudinii creștine față de valorile și nonvalorile de bază ale vieții sociale CONCEPTUL DE VALORI ALE VIEȚII SOCIALE Omul este cea mai mare valoare Dar, așa cum a definit Marx, „esența omului nu este un abstract inerent unui individ separat În realitatea sa, este totalitatea tuturor relațiilor sociale Definiția lui Marx a esenței omului stă la baza înțelegerii științifice a fenomenelor sociale ca valori În consecinţă, acele relaţii sociale şi transformări sociale care contribuie la manifestarea liberă şi deplină a esenţialului , K Marx și F Engels Soch , v , p , Lenin V I Poli sobr cit , vol , p K Marx și F Engels, Opere, vol , p forțele omului, reduc alienarea care distorsionează esența omului Procesul de creștere treptată a libertății s-a desfășurat și în societățile de clasă anterioare, dar a fost îngreunat semnificativ de relațiile de producție * de proprietate privată Sistemul socialist, care a eliminat astfel de relații, a creat premisele pentru acumularea accelerată a lucrurilor valoroase din punct de vedere social și pentru o înțelegere științifică a valorilor sociale Abordarea valorică a fenomenelor și proceselor sociale se bazează pe materialismul istoric Cu toate acestea, caracterizarea axiologică a fenomenelor sociale diferă oarecum de cea sociologică Sociologia abordează analiza societății, structura ei și procesele care au loc în ea în mod determinist, adică explică cauzele și legile Ea dovedește condiționalitatea conștiinței sociale prin ființa socială, relațiile de producție prin dezvoltarea forțelor productive și suprastructura politică și ideologică prin baza economică Aceste propoziții teoretice reflectă legile obiective fundamentale care guvernează dezvoltarea vieții sociale Abordarea valorică a fenomenelor sociale și subordonarea lor se concentrează nu pe relația dintre cauze și efecte, ci pe semnificația anumitor fenomene sociale pentru societate și om De exemplu, nimeni nu poate nega că valoarea cunoștințelor științifice, a nevoilor și abilităților estetice, a ideilor politice progresiste și a idealurilor morale nu este deloc mai mici decât valorile materiale, deși aceste idei și idealuri sunt o reflectare a fenomenelor și proceselor materiale Totuși, această diferență nu poate servi drept bază pentru caracterizarea valorică a fenomenelor sociale pentru a ignora datele sociologiei științifice sau pentru a fi construite independent de acestea Dimpotrivă, pentru ca „aprecierea fenomenelor să fie cu adevărat științifică, ea trebuie să se bazeze pe cunoașterea legilor obiective ale dezvoltării societății, care este asigurată de studiile științifice și sociologice De exemplu, pentru a avea o idee corectă a gradului de prejudiciu pe care supraviețuirile religioase îl au pentru creșterea în continuare a conștiinței socialiste, este necesar să se cunoască nivelul de religiozitate al populației, prevalența credințelor religioase de un tip sau altul în diferite grupuri demografice, pentru a dezvălui motivele pentru păstrarea vestigiilor religioase în rândul unei părți a poporului sovietic, adică pentru a efectua o serie de studii sociologice Fără aceasta, o evaluare corectă a religiozității populației, și astfel crearea unei variante optime a luptei ideologice pentru depășirea prejudecăților religioase, este imposibilă Fără o astfel de muncă preliminară, o critică convingătoare a concepțiilor greșite care există printre unii credincioși cu privire la valorile vieții lor individuale și sociale este imposibilă Care este atitudinea creștinismului față de valorile sociale? Este imposibil să dai un răspuns cert la întrebarea pusă Este necesar să se afle atitudinea diferitelor grupuri istorice și contemporane de creștini față de valorile și antivalorile specifice ale vieții sociale În primul rând, ar trebui să se răspundă la întrebarea: este creștinismul însuși, ca fenomen socio-istoric, o valoare socială? Filosofia marxistă oferă o evaluare generală negativă a funcției sociale a religiei Această evaluare nu poate fi anulată de faptul că elementele individuale ale viziunii religioase asupra lumii - idei, idei, vorbe din scripturile sacre - au servit în trecut drept lozinci ale unor mișcări democratice progresiste Aceștia au acționat într-un asemenea rol deoarece esența conținutului lor social și politic nu era proprietatea doar a ideologiei religioase Într-o formă abstractă, aceste idei exprimau unele dintre idealurile larg răspândite ale dreptății și umanismului Creștinismul a apărat de secole interesele claselor exploatatoare În același timp, elemente individuale ale conștiinței creștine, în lipsa altor forme de exprimare, nereligioase, au servit drept stindard ideologic al mișcărilor politice ale claselor progresiste După cum a subliniat Engels, toate mișcările revoluționare ale poporului muncitor din societățile sclavagiste și feudale, inclusiv primele acțiuni ale muncitorilor, precum și primele revoluții burgheze, s-au desfășurat „în formă religioasă”, sub sloganurile unui religie religios reformare Prin urmare, atunci când evaluăm rolul social al ideologiei creștine, ar trebui să ținem cont de ce clase au adoptat-o, ce elemente au ales dintr-o viziune creștină foarte contradictorie asupra lumii și în ce scopuri le-au folosit Cea mai masivă formă istorică de creștinism de multe secole, până în prezent, a fost creștinismul bisericesc (în variantele sale catolic, protestant și ortodox) Prin urmare, în elucidarea celor mai caracteristice tipuri de atitudini creștine față de valorile vieții sociale, vom avea în vedere tocmai interpretarea oficială ecleziastică a acestor valori EVALUAREA CRESTINA A MUNCII ȘI PRODUCȚIE „ Munca ca creator de valori de folosință, ca muncă utilă”, scria K Marx, „este o condiție a existenței oamenilor, independentă de orice formă socială, o eternă necesitate naturală ” Munca ca formă de activitate specifică vieții umane care l-a creat pe om însuși este o valoare necondiționată a vieții sociale Este sursa tuturor celorlalte valori create de om – materiale și spirituale Munca este o valoare estetică, întrucât omul în creațiile sale formează și materia conform legilor frumuseții În ceea ce privește valoarea sa morală, este suficient să reamintim că munca este un element al datoriei sociale și un criteriu de evaluare a unei persoane pentru majoritatea covârșitoare a oamenilor Munca și capacitatea de a face acest lucru (îndemânare, dexteritate, abilitate, talent) au fost întotdeauna foarte apreciate de oameni Cu toate acestea, în societățile de exploatare, o evaluare pozitivă a muncii a fost împiedicată de servitutea acesteia Numai într-o societate socialistă au fost eliminate pentru prima dată cauzele sociale ale înstrăinării seculare a muncii, ca urmare a căreia munca și-a dobândit adevărata valoare O înaltă evaluare a muncii este dată în Programul PCUS adoptat de Congresul al -lea al Partidului Aici se definește dubla valoare a activității de muncă: ca îndatorire obiectivă, obligație a individului față de societate și ca activitate care aduce un sentiment de satisfacție subiectivă Care este atitudinea creștinismului față de muncă și producție? Marx K și Engels F Soch , vol , p Vezi: Marx K și Engels F Soch , vol , ct Noua evaluare a muncii într-o societate socialistă a forțat clerul să reconsidere ideile tradiționale moștenite din trecut Adaptându-se la punctele de vedere ale majorității credincioșilor moderni, predicatorii creștini susțin că creștinismul a înălțat întotdeauna munca ca principală datorie a unei persoane în viața sa pământească În același timp, ei se referă la Hristos, care, prin exemplul său, a sfințit munca fizică și mintală, deoarece el însuși a fost un exemplu al combinației armonioase a muncii mintale (ca predicator-mentor în adevăr) și muncă fizică (ca fiul unui tâmplar și tâmplarul însuși) Un autor ortodox scrie că „creștinismul sfințește și munca ca lege de bază a vieții personale și sociale” „Lucrătorul este vrednic de întreținerea lui”, formulează Evanghelia norma pozitivă a conviețuirii (Matei : ) Și apostolul Pavel o transmite și într-o formulare negativă: „Cine nu vrea să muncească, nici să nu mănânce” (II Tes : ІО)” Deși apelurile de a lucra într-o societate capitalistă au un conținut diferit față de cea socialistă, întrucât în mod obiectiv se dovedesc a fi chemări de a-și îndeplini cu sârguință „datoria” într-o întreprindere capitalistă, ideologii catolici propun aceleași argumente în favoarea muncii ca și Munca Ortodoxă, spune în ecciclica „Mater et master” este plăcut lui Dumnezeu, întrucât este o complicitate la înmulțirea și împărțirea harului divin, în punerea în aplicare a „planului divin” predestinat Conform conceptului neo-tomist de creaționism (creație continuă), munca este o dovadă a „prezenței lui Dumnezeu pe pământ” și, prin urmare, „titlul de muncitor este onorabil” Afirmații asemănătoare se regăsesc în scrierile autorilor protestanți atât din străinătate, cât și din țara noastră În ceea ce privește problema muncii, tendințele modernizatoare ale creștinismului modern merg cel mai departe Cu toate acestea, ar fi greșit să exagerăm amploarea reevaluării valorilor și în această parte a viziunii creștine asupra lumii Modernizarea, care se manifestă mai ales în predicarea exterioară a bisericii, nu epuizează în niciun caz înțelegerea creștină modernă a lucrării Evaluarea creștină a activității de muncă încă ZhMP, , nr , p este plin de contradicții, care s-au acumulat de-a lungul secolelor sub forma unor straturi ideologice diverse Declarațiile teologilor moderni despre muncă, precum cele citate mai sus, conțin jumătate de adevăr și, prin urmare, jumătate de fals: ei citează cu sârguință acele locuri din Biblie și scrierile „părinților bisericii” în care cel puțin într-o oarecare măsură aprobarea lucrării este exprimată În același timp, sensul real al unor astfel de zicători este interpretat tendențios, foarte departe de sensul istoric specific pe care îl aveau aceste zicători la momentul formării textelor bisericești corespunzătoare În ceea ce privește alte pasaje din scripturi, care, în deplină concordanță cu conștiința oamenilor din societatea de sclavi, reflectă alte evaluări ale muncii, ele sunt tăcute Biblia conține cele mai controversate judecăți despre valoarea muncii Dacă luăm Biblia ca sursă de argumente (așa o folosesc predicatorii bisericii), atunci cu ajutorul zicerilor biblice se poate „demonstra” în egală măsură nevoia de a lucra și nu a munci, a înălța și, a umili munca ca valoare Prin urmare, pentru a obține o imagine clară și completă a evaluării creștine a muncii, este necesar să clarificăm principalul lucru: modul în care diferite grupuri de creștini din diferite epoci istorice au tratat munca În societățile de exploatare, nu numai munca fizică, ci și multe tipuri de muncă psihică erau lotul straturilor inferioare ale populației Poziția și ocupația reprezentanților muncii forțate sau salariate erau apreciate de clasele superioare privilegiate ca ceva nedemn de un om liber - soarta „slugilor” Se știe că în lumea antică, chiar și activitățile sculptorilor, artiștilor, arhitecților, mecanicilor și profesorilor erau echivalate cu munca artizanilor și erau considerate o ocupație nedemnă de poziția de proprietar de sclavi aristocrați Iluminatul grec Lucian din Samosata i-a adresat urmatoarele cuvinte unei persoane care si-a dorit sa devina sculptor: ca tine” daca este doar in mintea lui La urma urmei, toată lumea te va considera a fi ceea ce te vei dovedi de fapt a fi - un meșter care știe să lucreze și să trăiască prin propria muncă mâinile lor” Ce să spun atunci despre munca forțată a sclavilor? Erau așezați la egalitate cu măgarii, boii Aristotel şi porunca a zecea a Vechiului Testament d§* kaloga sunt de acord cu o asemenea evaluare a sclavului şi a activităţilor sale Tozzo, tot în Evul Mediu, doar o carieră militară, birocratică sau ecleziastică era considerată demnă de un nobil La aceasta capitalismul a adăugat antreprenoriat Munca productivă era încă opera claselor defavorizate și asuprite Într-o societate în care munca este considerată o ocupație forțată a straturilor inferioare ale populației, o atitudine negativă față de aceasta este fixată și în mintea muncitorilor Nu putea fi altfel, deoarece produsul muncii era înstrăinat de producător și i se opunea ca un bun dezirabil, dar de neatins, sau chiar ca o forță copleșitoare ostilă Așadar, muncitorii, așa cum scria V I Lenin, din necesitate aspiră „să scape de exploatare, chiar și prin înșelăciune, să se ferească, să scape de munca urâtă chiar și pentru un minut” Atitudinea negativă de a lucra în ceea ce privește anti-valoarea vieții a devenit un element atât de stereotip al conștiinței generale, încât ideea unei persoane „adevărate” a devenit asociată cu imaginea unei persoane libere de nevoia de a munci Desigur, o astfel de evaluare a activității muncii nu putea decât să se reflecte în ideologia dominantă, care a fost religia de secole În creștinism, această evaluare a primit o justificare și o justificare dogmatică adecvată Un loc esențial în această justificare îl ocupă mitul biblic al creației divine Lumea creată de Dumnezeu este „foarte bună” (Geneza : ) Un zeu perfect perfect ar putea doar să creeze o lume perfectă „Orice face Dumnezeu, rămâne în veac; nu este nimic de adăugat la asta și nimic de luat de la ea” (Eclesiastul : ) În conformitate cu aceasta, orice încercare de a îmbunătăți ceva în lume (și acesta este scopul muncii) apare ca o provocare păcătoasă pentru Dumnezeu, o manifestare a îndoielii în înțelepciunea sa „Căci”, după cum scria Tertulian, „a corecta sau a reface ceea ce a creat Dumnezeu înseamnă tocmai a-l condamna Ce acceptăm de la Lucian Sobr soch , vol M -L , , p Lenin V I, Poly, col cit , vol , p - , nașterea, atunci creația este mâinile lui Dumnezeu; și ceea ce adăugăm la asta, nu vine de la altcineva decât de la Satana În conformitate cu această instituție dogmatică, Sfânta Inchiziție a trimis la foc oameni de știință, inventatori, medici, care au căutat să schimbe ceva în lume pentru oameni Și astăzi, liderii unora dintre cele mai fanatice comunități creștine interzic credincioșilor să folosească mașinile domestice, să recurgă la medicină etc Evaluarea creștină a muncii este, de asemenea, legată de dogma căderii lui Adam și a Evei Dumnezeu a impus munca grea lui Adam și tuturor descendenților săi ca un blestem, o pedeapsă pentru încălcarea voinței sale Cuvintele Bibliei „în sudoarea feței tale vei mânca pâine” (Geneza : ) au fost rostite de secole în predici pentru a justifica munca grea forțată a fermierilor, artizanilor și proletarilor Munca este o datorie poruncită de Dumnezeu, deși datoria este neplăcută și grea În conformitate cu vraja divină, creștinismul își apreciază în muncă severitatea, „sudoarea”, suferința: un creștin este obligat să îndeplinească această lecție divină toată viața, și cu cât munca este mai grea, cu atât este mai plăcută lui Dumnezeu Astfel, esența înțelegerii creștine a muncii constă în faptul că este evaluată ca un blestem, o pedeapsă pentru păcate și, în același timp, este imputată lucrătorului ca o datorie poruncită de Dumnezeu Această evaluare a muncii a fost benefică pentru clasele exploatatoare Nu are nimic în comun cu evaluarea comunistă a muncii ca activitate nu numai datorată, ci și capabilă să ofere unei persoane bucuria de a fi, un sentiment de satisfacție cu o viață activă Atitudinea creștină de a lucra sub influența soluției religioase la întrebarea sensului vieții umane suferă distorsiuni suplimentare Cuvintele binecunoscute ale lui Hristos despre păsările cerului și crinii câmpului au fost adresate ucenicilor apostoli, care au fost chemați să părăsească toate grijile lumești și să meargă să propovăduiască învățătura Lui Dar în creștinism ei au primit o interpretare mai largă și o aplicare practică, în special în justificarea modului de viață al clerului, care se presupune că sunt scutiți de participarea obligatorie la munca productivă de dragul „slujirii lui Dumnezeu” Tertulian Creații, partea a -a, Sankt Petersburg, , p , , În evanghelii și epistole există vorbe în care creștinilor li se ordonă să se angajeze într-unul sau altul tip de muncă Pe baza lor, predicatorii moderni construiesc afirmații despre creștinism ca religie care înalță munca Ar fi greșit să presupunem că astfel de pasaje din Scriptură sunt întâmplătoare și lipsite de importanță Ele reflectă ideile primilor membri ai comunității creștine În cele mai timpurii comunități creștine, răspândite în Imperiul Roman în secolele I-II În cercurile religioase, în „colegiile” de sclavi, liberi și săraci, munca era considerată o datorie a tuturor membrilor comunității Același lucru este valabil și pentru comunitățile evreiești apropiate creștinismului în compoziția lor socială și stările de spirit din Palestina (esenienii) După cum reiese din manuscrisele Qumran, precum și din sursele apocrife creștine timpurii, fiecare membru al comunității trebuia să fie angajat într-un meșteșug, iar dacă nu cunoștea meșteșugul, atunci comunitatea i-a încredințat alte lucrări fezabile Această trăsătură a vieții interioare a comunităților creștine democratice originare a fost reflectată în unele epistole și evanghelii De exemplu, în a doua epistolă către membrii comunității tesaloniceni, autorul scrisorii îi condamnă pe acei membri ai comunității care nu fac nimic, ci doar „tam-tam” și „indignare” „Vă poruncim, fraților”, ne îndrumă autorul epistolei, „noi Îl avem pe Domnul nostru Iisus Hristos, să vă îndepărtați de orice frate care se comportă dezordonat și nu după tradiția pe care ați primit-o de la noi, căci voi înșivă știți cum ar trebui să ne imiteți; căci nu ne-am împovărat între voi, n-am mâncat pâine degeaba de la nimeni, ci am fost ocupați cu munca și cu munca noapte și zi, ca să nu împovărăm pe niciunul dintre voi - nu pentru că nu am avut putere, ci în pentru a ne oferi vouă ca exemplu pentru a ne emula Căci când eram cu voi, v-am poruncit astfel: dacă cineva nu vrea să muncească, atunci să nu mănânce Dar auzim că unii dintre voi acționați dezordonat, nu faceți nimic, decât tam-tam; așa îi îndemnăm și îndemnăm prin Domnul nostru Iisus Hristos, să lucreze în tăcere și să mănânce propria lor pâine” (II Tes : - ) Aceasta arată că cuvintele „cine nu vrea să muncească, nu mănâncă” - din mesaj au o semnificație specifică: este Vezi: Shtaerman E M Morala și religia claselor asuprite ale Imperiului Roman M , , p și altele despre acei predicatori-demagogi (în alte locuri ale Bibliei sunt numiți „prooroci mincinoși” și „apostoli mincinoși”) care, folosindu-și influența în comunitate, s-au străduit să trăiască pe cheltuiala membrilor comunității care i-au acceptat Mesajele erau un fel de scrisori de instruire ale foștilor fondatori sau lideri de comunități autorizați către membrii acestora, conținând cerințe statutare privind ordinea în comunitate De la astfel de instrucțiuni specifice până la principiul social general „cine nu lucrează, nu mănâncă” (pe care modernizatorii moderni ai creștinismului încearcă să-l dezvăluie) este o distanță uriașă Viața comunitară a primilor creștini este un episod de scurtă durată din istoria creștinismului Avea anumite trăsături ale democrației și chiar un comunism utopic deosebit refractat în conștiința religioasă Condițiile dure de existență a comunităților creștine în Imperiul Roman impuneau disciplină, muncă comună și solidaritate („frație”) Mai târziu, când oamenii bogați au început să se alăture comunităților, au apărut economii, clerul despărțit și-a putut permite să nu muncească, ci să îndeplinească numai funcții liturgice, datoria de a lucra a fost atribuită mirenilor de rând Când comunitățile creștin-democratice timpurii s-au prăbușit, iar locul lor a fost luat de către biserică, construită pe un principiu ierarhic, cerința „cine nu muncește și nici nu mănâncă” și-a pierdut sensul Interpretarea dogmatică a muncii ca pedeapsă impusă oamenilor lucrători de către Dumnezeu pentru păcate a început să iasă în prim-plan în propovăduirea bisericească, adică a prins acea ideologie oficială, care s-a dovedit a fi foarte convenabilă și benefică pentru clasele exploatatoare Dacă cuvintele epistolelor au fost proclamate din nou în sensul lor literal, atunci în niciun caz în predicile bisericești, ci în lozincile ereziilor democratice medievale care încercau să construiască relații reciproce în comunități „după Evanghelie” În esență, puține s-au schimbat în evaluarea muncii și în creștinismul modern, în ciuda încercărilor de a adapta predicarea exterioară a bisericii la punctele de vedere ale oamenilor moderni Munca este încă privită ca o activitate care este valoroasă nu în ceea ce privește beneficiile pe care le aduce oamenilor, ci în ceea ce privește cât de mult nu corespunde scopurilor „mântuirii” Conform pentru o astfel de idee, numai o astfel de lucrare este valoroasă, care este combinată cu credința în Dumnezeu Doar o astfel de lucrare, după iezuitul Pierre Le Roy, își capătă adevăratul conținut Teologii ortodocși aderă la o viziune similară Munca, cred ei, este valoroasă pentru că distrage atenția unei persoane de la „pasiunile” păcătoase care interferează cu uniunea cu Dumnezeu Prin urmare, munca unui ateu, oricât de utilă ar fi ea, este de mică valoare pentru un creștin adevărat Clericii îi acuză pe comuniști că sacrifică persoana umană de dragul producției sau, după cum afirmă enciclica Mater et Master, de dragul „creșterii eficienței economiei” cu orice preț Astfel de atacuri împotriva teoriei și practicii comunismului ratează ținta Chiar și Marx a subliniat că producția nu poate servi ca scop în sine, este doar un mijloc necesar și cel mai important pentru atingerea scopului cel mai înalt - binele omului „ Producția de dragul producției”, scria Marx, „nu este altceva decât dezvoltarea forțelor productive ale omenirii, adică dezvoltarea bogăției naturii umane ca scop în sine” În sine, dezvoltarea producției, care creează spațiu pentru manifestarea forțelor esențiale ale omului, nu numai că nu interferează cu creșterea valorii personalității umane, ci, dimpotrivă, este o condiție necesară pentru aceasta Totul depinde; în ce condiţii sociale se desfăşoară Producția capitalistă, bazată pe proprietatea privată și exploatare, devalorizează cu adevărat o persoană, transformându-l dintr-un scop în sine într-un mijloc și, în plus, subordonat scopului de bază - producția de capital Viziunea comunistă asupra lumii a abandonat noțiunea de om ca doar mijloc de producție În virtutea diviziunii muncii și într-o societate socialistă, fiecare persoană alege una sau alta profesie, ocupație într-o anumită sferă de producție Cu toate acestea, viziunea comunistă asupra lumii nu reduce personalitatea doar la funcția ei de producție, ea este interesată de dezvoltarea armonioasă a omului Dezvoltarea producției, crearea materialului Vezi: Kurtu a R Ce spun savanții moderni despre Dumnezeu, p - K Marx și F Engels Soch , vol , partea , p baza tehnică a comunismului este unul dintre obiectivele principale ale tuturor activităților poporului sovietic Cu toate acestea, dezvoltarea producției nu este un scop în sine, este doar mijlocul cel mai esențial de stabilire și creștere a valorii unei persoane și a vieții sale Oamenii sovietici își dezvoltă producția într-un ritm accelerat pentru că o văd ca principala condiție pentru satisfacerea maximă posibilă a nevoilor lor fizice și spirituale Nu producția de dragul producției, ci producția în beneficiul oamenilor – așa decid comuniștii problema relației dintre individ și producție într-o societate care construiește comunismul Scopul, adică abundența de bunuri menite să satisfacă nevoile oamenilor, și mijloacele de realizare a acestui scop, adică producția, nu se contrazic într-o societate socialistă Așadar, viziunea comunistă asupra lumii respinge neglijarea creștin-ascetică a activităților de producție ale oamenilor, care vizează ridicarea valorii vieții lor pământești, și nu scopurile iluzorii de „mântuire” pentru o „viață veșnică” imaginară S F Anisimov RELIGIA DEZUZEAZĂ VIAȚA UMĂ De multă vreme, oamenii care nu vor să trăiască necugetat, „ca iarba pe câmp”, încearcă să înțeleagă: pentru ce trăiește o persoană? Ei vor să înțeleagă sensul existenței lor pentru a trăi și a acționa în consecință În secolul al XVII-lea Gânditorul francez Blaise Pascal a spus pe bună dreptate: „Vai de oamenii care nu cunosc sensul vieții lor” Iar scriitorul german modern E Remarque a pus în gura eroului romanului său „Arcul de Triumf” doctorul Ravik ideea că o persoană trăiește doar atunci pentru a reflecta asupra sensului vieții Marele poet german Heinrich Heine a scris despre problema sensului vieții: Capete în șepci cu hieroglife, Capete în turbane și berete negre, Capete în peruci și alte mii de mii de capete de oameni, transpirate, mizerabile, erau deja mai înțelepte asupra ei Într-adevăr, de mii de ani, oameni gânditori di a căutat cu insistență răspunsul corect la această întrebare cardinală Le lipseau faptele științifice, nu aveau o înțelegere corectă a lumii - natură, om și societate, drept urmare mulți în căutarea sensului vieții umane au căzut într-o fundătură Cu toate acestea, chiar și după ce știința a făcut progrese semnificative , oamenii au răspuns diferit, ceea ce se datorează nivelului de dezvoltare istorică și statutului social al diferitelor grupuri sociale, de unde și natura viziunii asupra lumii: până la urmă, leneșii din palate nu gândesc ca muncitorii în colibe! Marele scriitor rus Lev Nikolaevici Tolstoi credea deja în tinerețe că o persoană ar trebui să încerce să-și determine modul de viață nu pentru o zi și nu pentru un an, ci pentru tot restul vieții În jurnalul său, el a scris că ar fi „cel mai mizerabil dintre oameni” dacă nu ar găsi un scop pentru viața lui – „un scop comun și util” Într-o scrisoare din noiembrie , Tolstoi l-a sfătuit pe fiul său cel mare, Serghei, „să se gândească la viața ta, la cine ești, ce ești, care este sensul vieții umane și cum ar trebui să o trăiască fiecare persoană rezonabilă” În același timp, L Tolstoi a remarcat în același loc că „viața fără o explicație a sensului și sensului ei și fără îndrumarea neschimbătoare care decurge din ea este o existență mizerabilă” Trebuie remarcat faptul că problema sensului vieții este o preocupare deosebită pentru tineri, deoarece fiecare dintre ei trebuie să aleagă o „cale în viață” Pentru religie, sensul nu numai al vieții umane, ci și al oricărui fenomen și obiect este de a servi unui scop Cineva trebuie să stabilească acest obiectiv Și nimeni altul decât Dumnezeu, o „ființă superioară” mitică, care se presupune că stă deasupra lumii și își stabilește aceste scopuri Din punctul de vedere al religiei, sensul vieții umane ar trebui văzut nu în această viață însăși, ci în afara ei, dincolo de granițele ei, într-un fel de lume fantezică În sine, dorința oamenilor de a-și înțelege viața, duhovnicii de toate credințele caută să o folosească în predicarea religioasă Teologii îi inspiră pe oameni că totul în lume depinde de „voința lui Dumnezeu”, de arbitraritatea unei ființe atotputernice invizibile, creatoare și gestionară a tot ceea ce există Din punctul de vedere al religiei, omul a fost creat de Dumnezeu și de dragul scopurilor lui Dumnezeu nu ale omului, ci Totul, spun ei, în lume există de dragul omului, iar rasa umană, la rândul ei, există doar pentru a „lăuda pe Creator” Scopul și sensul vieții fiecărei persoane, din acest punct de vedere, constă în „slujirea lui Dumnezeu”, în îndeplinirea poruncilor și prescripțiilor religioase: aceasta, spun ei, va oferi credincioșilor „viață fericită” veșnică dincolo de mormânt - în „lumea cealaltă” Credința în viața de apoi și în nemurirea sufletului este una dintre cele mai importante prevederi ale doctrinei religioase Biserica Ortodoxă învață: „Moartea nu este o negare necondiționată a vieții, ci doar un pas pentru o altă viață, adevărată și nemuritoare, de dragul căreia a fost creat omul ”— O persoană care crede într-o viață după moarte trebuie să-și imagineze că după moarte va continua să trăiască și că nici atunci, dar nici mai târziu, viața reală va veni pentru el După cum ne învață creștinismul, iudaismul și islamul, pentru mult timp după moartea trupului, sufletul care l-a părăsit duce un fel de existență falsă, pentru că soarta sa finală va fi hotărâtă abia după învierea morților la teribila judecată: după ce a primit sentința, sufletul, întruchipat din nou în corpul său vechi, va fi hotărât în rai sau în iad, unde va trăi la nesfârșit și pentru totdeauna - fie să se bucure la nesfârșit, fie să sufere la fel de nesfârșit Care este, deci, sensul vieții noastre pământești, prezentă și reală? Aceasta, se dovedește, nu este viața, ci doar o prefață la ea, un fel de introducere, un preludiu Este „zădarnic”, păcătos și fără valoare în comparație cu viața veșnică după moarte Cel mai important lucru, deci, pentru o persoană nu este pământul, ci lumea extraterestră - „împărăția cerurilor”, care ar trebui considerată adevărata noastră patrie Se pare că cel mai important lucru pentru o persoană nu este ziua nașterii, ci ziua morții, de atunci soarta lui după moarte ar trebui să fie decisă - va merge în rai sau în iad Desigur, în esență, aceasta este o predicare sinceră a „a fi pentru moarte”, adică o predicare a lipsei de sens a singurei vieți pământești reale, deși scurte Mitropolitul ortodox Nikolai a scris recent: „Creștinismul crede cu adevărat că sensul principal al vieții umane pe pământ este pregătirea pentru o tranziție demnă în eternitate” t ZhMC , nr , p La întrebarea în ce constă această „pregătire” se dă următorul răspuns: „Întreaga viață pământească a unui creștin are un singur și unic scop - să-i placă lui Dumnezeu și prin aceasta să dobândească fericirea veșnică în compania lui” Și a fi pe plac înseamnă a împlini poruncile lui Dumnezeu, a experimenta frica de Dumnezeu și, în general, a trăi în felul lui Dumnezeu Din acest punct de vedere, moartea este „poarta vieții veșnice”, frica de moarte este „un păcat înaintea lui Dumnezeu”, căci moartea este o eliberare de suferință, ispite și ispite Într-un cuvânt, se dovedește că oamenii nu trăiesc pentru o viață bună, ci pentru o moarte bună, că viața noastră pământească este doar un leagăn pentru veșnicie Nu este aceasta o batjocură a minții?! Adevărat, conform învățăturilor religioase, viața de apoi a unei persoane poate fi schimbată radical datorită mijlocirii pentru ea înaintea lui Dumnezeu a rudelor și prietenilor săi care au supraviețuit pe pământ Toate * procedurile funerare posibile prevăzute, de exemplu, de creștinism și iudaism - panikhidas, magpies, „kadesh” (rugăciune pentru morți în iudaism), sunt capabile, așa cum predau aceste religii, să reabilitați complet defunctul, dacă acesta a fost chiar un mare păcătos Aceasta înseamnă că nu contează cum și-a trăit o persoană viața pe pământ A fost un episod nesemnificativ, o etapă „trecătoare” și trecătoare în biografia fiecăruia Nici ceea ce face o persoană în viața sa reală nu are o importanță serioasă El nu acţionează după propria sa voinţă, ci după predestinarea lui Dumnezeu Adevărat, în multe învățături religioase, inclusiv în creștinism, interpreții lor nu pot ajunge în niciun fel la întrebarea dacă voința umană este liberă sau dacă este determinată de predestinarea lui Dumnezeu, care a stabilit dinainte cum ar trebui să acționeze o anumită persoană în toate cazurile vieții sale Orice soluție religioasă la această problemă duce la o fundătură Dacă presupunem că o persoană își întreprinde toate acțiunile după propria sa voință, independent de oricine, atunci învățătura că Dumnezeu controlează lumea și că tot ceea ce se întâmplă este determinat de predestinațiile sale infailibile dispare Dacă pornim de la faptul că inima omului este „în mâna lui Dumnezeu” ZhMP, , nr , p atunci responsabilitatea pentru toate crimele și urâciunile care au fost săvârșite vreodată de oamenii de pe pământ și continuă să fie făcute în vremea noastră cade în seama Dumnezeului bun, atotștiutor și atotputernic Deloc surprinzător, teologii nu sunt în măsură să aleagă una dintre soluțiile posibile Ei reușesc într-un fel ciudat să combine ambele soluții, ocupând o poziție intermediară la jumătatea distanței dintre ele Și pentru întrebarea despre sensul vieții umane, de aici rezultă consecințe destul de importante Întrucât, totuși, în ultimă analiză, acțiunile unei persoane nu sunt determinate de propria sa voință, ele nu au nicio semnificație care decurge din însăși personalitatea unei persoane, din punctele de vedere și aspirațiile, placerile și antipatiile sale, din natura personalitatea însăși Sensul vieții sale, faptele și intențiile sale, realizările și înfrângerile sale dispar din nou Astfel, religia face ca viața umană să fie lipsită de sens și, în plus, devalorizează însăși formularea întrebării despre sensul vieții În această lumină, viața trebuie să arate sumbră și dură În multe religii, ea este descrisă ca atare Nu că viața indivizilor sau a grupurilor sociale, dar, în principiu, fiecare viață este plină de începutul răului Budismul ne învață că totul în lume este o iluzie, viața este o suferință inevitabilă, iar cauza tuturor suferințelor este aceea că oamenii experimentează diverse dorințe Potrivit acestei religii, pentru a scăpa de iluzii și suferință, o persoană trebuie să renunțe la dorințe și să distrugă toate impulsurile și aspirațiile din sine, adică trebuie să renunțe la sine În cărțile sacre ale evreilor, venerate de creștini, sună și motivele dorului fără speranță Așadar, nefericitul Iov spune: „Să piară ziua în care m-am născut și noaptea în care s-a spus:” Omul s-a născut Iar profetul Ieremia exclamă: „Blestemat să fie omul care a spus tatălui meu că i s-a născut un fiu” Practic aceeași atitudine față de viață este propovăduită de religia creștină Însuși Dumnezeu a suferit pe cruce, așa că nu este nimic rău în suferință „Hristos a răbdat și ne-a poruncit” Cele mai plăcute lui Dumnezeu sunt martirii, martirii, asceții care se supun de bună voie suferinței Căci viața este rea, dar, desigur, răul trecător, care trebuie înlocuit cu bine ro existența viitoare dincolo de mormânt S-ar părea că ar trebui recunoscut un fel de optimism pentru învățăturile religioase: o persoană nu va muri niciodată, va exista pentru totdeauna În același timp, însă, împrejurarea este lăsată în umbră că perspectiva reală pentru covârșitoarea majoritate a omenirii nu sunt plăcerile cerești veșnice, ci chinurile infernale la fel de veșnice Bun optimism! Adevărat, aici se poate face referire la mila lui Dumnezeu și la faptul că rugăciunile pentru morți ar trebui să ofere tuturor păcătoșilor „iertare” și „odihnă”, pentru ca totul să se termine în bine și pentru bunăstarea generală Dar așa spun teologii când vine vorba de necesitatea unui cult funerar și de plată a slujbelor care sunt săvârșite de cler în ordinea acestui cult Dar în realitate, când celebrul teolog creștin al secolului III Origen a început să învețe că în cele din urmă Dumnezeu îi va ierta pe toți păcătoșii și iadul va fi desființat, biserica a condamnat cu tărie această învățătură ca o erezie revoltătoare și încă rămâne pe această poziție Iadul nu va fi niciodată abolit, crede ea, iar după Judecata de Apoi va începe abia să funcționeze în plină forță Nu există niciun motiv pentru optimism aici Și viața pământească, din punctul de vedere al majorității religiilor, este în general lipsită de valoare Cu cât o persoană trăiește mai fericită, mai plină de sânge și mai fericită, cu atât este mai păcătos, conform religiei, cu atât mai multe obstacole are pentru a primi o recompensă pentru viața de apoi Pentru religie, viața pământească este o „vale a tristeții și a tristeții”, iar de dragul fericirii vieții de apoi în „paradis” o persoană trebuie să îndure cu blândețe, cu umilință tot felul de necazuri, suferințe, greutăți Dacă refuză să îndure necazurile vieții sale pământești, atunci aceasta înseamnă uitarea lui Dumnezeu, care este pedepsită de „tatăl ceresc” cu chin veșnic în „iad” În acest sens, este mai rău pentru o persoană decât pentru un vierme, care este eliberat de chin după moarte Teologii filosofi încearcă și ei să fundamenteze acest punct de vedere ecleziastic Astfel, profesorul de filozofie A Vvedensky a scris în articolul său despre sensul vieții: astfel încât, în același timp, tot răul pe care îl trăiesc aici să fie ispășit ” Recent, sub presiunea împrejurărilor, unii dintre slujitorii religiei nu mai îndrăznesc să predice în continuare această filozofie mortală În încercarea de a menține influența asupra maselor, ei vorbesc din ce în ce mai mult despre faptul că credințele religioase permit posibilitatea unei vieți fericite pe pământ Așadar, într-una dintre predicile sale, Mitropolitul Ortodox Nikolai a spus că, întrucât Biserica Ortodoxă este o mamă pentru copiii săi, „nu poate să le dorească copiilor săi bunăstare pământească, sănătate și fericire pământească” Totuși, aceste șmecherii ale bisericilor contrazic puternic faptul incontestabil că pentru religie atitudinile rămân de nezdruncinat: „Cine vrea să fie prieten al lumii devine dușman lui Dumnezeu”; „Omul nu ar trebui să iubească nici lumea, nici ceea ce este în lume” Amintiți-vă că Patriarhul Serghie, care a murit în , a spus că, chiar și în condițiile moderne, sarcina Bisericii Ortodoxe ar trebui văzută în „învățarea turmei chiar în apogeul progresului material pentru a găsi adevăratul sens al vieții lor până la urmă, în spatele mormântul, și nu pe pământ ” „ Într-un cuvânt, în timp ce le permit credincioșilor să aibă grijă de „bunăstarea pământească”, slujitorii religiei le spun totuși că cel mai important lucru pentru o persoană este să aibă grijă de bunăstarea lui după moarte Așadar, același Mitropolit Nikolai a arătat: „Dar biserica noastră nu a încetat și nu încetează să le amintească creștinilor ortodocși că în mijlocul preocupărilor pământești, în mijlocul durerilor și distracțiilor pământești, nimeni nu uită niciodată că ne așteaptă viața veșnică, la care trebuie să ne pregătim ei înșiși în scurtele decenii ale vieții pământești Toate acestea sunt spuse de teologi într-un moment în care oamenii muncitori ai țării noastre sunt angajați în construcția comunistă cu un entuziasm fără precedent! Nu indică asta că religia impune oamenilor o viziune asupra lumii care le este străină *? În conformitate cu însuși conținutul învățăturilor ei, ea înlocuiește cei vii cu carouri și interferează cu lupta oamenilor pentru fericirea lor reală, pământească Adevărat, în timp ce se adaptează la noul mediu, predicatorii religioși nu mai subliniază faptul că munca este „jugul lui Dumnezeu” Ei vorbesc mult despre nevoia de harnicie, iar baptistii in cuvinte chiar derogatoriu munca, caracterizând-o ca o virtute, ca o „datorie față de Dumnezeu” Așadar, într-unul dintre numerele organului tipărit baptist „Brotherly Herald” ei afirmau: „În esență, orice lucrare adevărată este religioasă și nu există nicio religie care să o respingă: a munci înseamnă a te ruga“, dar întreaga idee este că, din punctul lor de vedere, ar trebui să lucrezi în această lume de dragul binelui din lumea următoare Nu este de mirare că un predicator sectar a spus sincer: „Nu putem decât să ne aplicăm mâinile la construcția comunismului Ei bine, ce zici de suflet? În suflet îi aparținem lui Dumnezeu, Nu pot spune mai clar! Teologul catolic F Lellot, vorbind despre relația dintre religie și muncă, găsește o astfel de portiță, deoarece Dumnezeu „nu a finalizat creația pe pământ”, el a oferit acest lucru omului, de aceea, spun ei, munca este necesară și binecuvântată de Dumnezeu , Toate aceste trucuri sunt acoperite de îndemnul lui Hristos, dat în Evanghelia după Luca: „Uitați-vă la corbi: nu seamănă, nu seceră, nu au nici magazii, nici grânare, și Dumnezeu îi hrănește, cu cât sunt mai buni tu decât păsările?” Trebuie să repetăm: de fapt, învățăturile religioase, în ciuda trucurilor adepților lor, îi împiedică pe credincioși să înțeleagă corect sensul activității lor de muncă, căci ei pornesc de la faptul că orice lucrare este o datorie a lui Dumnezeu, o datorie față de „ atotputernic" Deoarece principalul lucru din punct de vedere religios nu este viața pământească, ci viața de apoi, atunci munca este necesară nu în interesul societății, ci doar ca mijloc de „mântuire” personală în împărăția mitică a cerurilor Problema sensului vieții nu este rezolvată de religie, ci doar transferată în cealaltă lume Criticând această învățătură, Maxim Gorki a scris: „Este necesar să spunem că „paradisul” este o invenție foarte stupidă a preoților și a „părinților bisericii”, o invenție al cărei scop este să plătească oamenii pentru chinurile infernale de pe pământ cu un săpun balon de speranță pentru odihnă în alt loc? În plus, se calculează că visul bunăstării cerești în rai va ascunde și chiar va stinge oarecum în ochii săracilor strălucirea irizată seducătoare a vieții bogaților de pe pământ Potrivit religiei, o persoană ar trebui să „se bucure veșnic de Dumnezeu” și diversele bucurii ale vieții, luate de la sine prin ele însele, se presupune că nu au nicio semnificație, deoarece sunt secundare O astfel de învățătură duce inevitabil la o negare ascetică a vieții, la suprimarea în om a tot ceea ce este cu adevărat uman, L L Gurev DECLARAȚII ALE OAMENILOR REMARCANȚI PRIVIND SENSUL VIEȚII UMANE Experienta il lauda, ca pe cel mai fericit, pe cel care a adus fericirea celui mai mare numar de oameni Marks K Munca este la fel de necesară pentru sănătatea corpului, precum este mâncarea pentru viața lui Munca adaugă ulei la lampa vieții, dar gândul o aprinde Marks K Dacă un om lucrează numai pentru sine, poate deveni un om de știință celebru, un mare înțelept, un poet excelent, dar nu poate deveni niciodată un om cu adevărat perfect și mare Marks K Munca este sursa tuturor bogățiilor prima condiție de bază a întregii vieți omenești Engels F Având grijă de sine, o persoană doar în cazuri foarte rare, și departe de a fi benefică pentru sine și pentru ceilalți, își satisface dorința de fericire Engels F Meritele istorice sunt judecate nu după ceea ce figurile istorice nu au dat în comparație cu cerințele moderne, ci după ceea ce au dat care era nou în comparație cu predecesorii lor Lenin V, I Sensul muncii noastre socialiste constă în construirea unei vieți care să facă posibilă desfășurarea tuturor posibilităților ascunse în om, care să facă un om de zeci de ori mai inteligent, mai fericit, mai frumos și mai bogat decât astăzi Lunacharsky A V Prietene, viața noastră este doar o scânteie a întregii vieți a patriei - țara victoriilor Să ieșim - din moartea neînfricata În patria noastră, lumina va străluci mai puternic Jalil M Oamenii ar înțelege că nu există fericire în inacțiune, că gândul nefuncțional se va stinge, că nu poți să-ți iubești aproapele fără a-ți sacrifica munca, că este rău să trăiești gratis și că fericirea nu este în fericire, ci în fericire realizandu-l Dostoievski F LITERATURĂ Marx K și Engels F Sfânta familie sau criticul # criticii critice - Lucrări, vol Marx K Reflecții ale unui tânăr la alegerea unei profesii -• Către Marx şi F Engels Din primele lucrări M , Marx K Critica moralizantă și moralitatea critică - K Marx şi F Engels Lucrări, vol Engels F Rolul violenţei în istorie - K, Marx și F En * ”, geluri - Soch , vol Lenin V I De la distrugerea vechiului mod de viață până la crearea unuia nou — Poli col cit , v Lenin V I Sarcinile uniunilor de tineret — Poli col op , v Lenin V I Despre cultura proletară — Poli col cit , v Gorki A M Umanismul proletar - Sobr op# în de volume T M , Lunacharsky A V Educația unei persoane noi L , Plekhanov G V Recenzia cărții lui Ivanov-Razumnik# „Despre sensul vieții” — Poli col soch , vol M , Anisimov S F Știința și religia despre sensul vieții M , Zamoshkin Yu A Criza individualismului și personalității burgheze M , Il'enkov E V Despre idoli și idealuri M , Kapranov V A Sensul moral al vieții și activității umane L , Karpov M M Despre moartea și nemurirea omului Rostov-pe-Don, CONŢINUT Introducere in , S F Anisimov Înțelegerea științifică și religioasă a sensului vieții umane * « * Atitudinea creștinismului față de valorile vieții materiale*, , Cum a apărut cultul suferinței în creștinism? Valorile vieții sociale în interpretarea și utilizarea creștină Conceptul de valori ale vieții sociale Evaluarea creștină a muncii și producției « G A G u rev Religia face viața fără sens , , Spune ale unor oameni de seamă despre sensul vieții umane * Literatura Serghei Fiodorovich ANISIMOV Grigori Abramovici GUREV PROBLEMA SENSULUI VIEȚII ÎN RELIGIE ȘI ATEISM Şef, redactor de filială Karimova Artă editor științific A Sapunova, Jr redactor I Ignatieva Artistic redactor T Egorova Tehnolog, editor A Krasavina Corector A Kolokolchikova, IB nr Predată în set Semnat pentru tipar g A Dimensiune hârtie X /z Tip de hârtie Nu Este setul cu cască literar Tipărire conv mare cuptor l, , Conv kr-ott^ , , Uch -ed l Tiraj exemplare Comanda Pret kop Editura „Cunoașterea” , GSP, Moscova, Centru, pasajul Serova, Index de comandă Tipografia Societății All-Union „Cunoașterea” Moscova, Centru, Piața Nouă, / 